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ה/מניד" ממזריטש 
ושיחותיו 


אני אלמד אתכם אופן היותר טוב איך 
לומר תורה: בהיות שאינו מרגיש את עצמו 
כלום כִי אם אזן שומעת איך שעולם הדיבור 
מדבר בו ולא הוא המדבר בעצמו, ותיכף שמתחיל 


לשמע דברי עצמו יפסיק (ה,מגיד" מובא באור 0 
המאיר פרשה צו לתלמידו ר' זאב מזיטומיר). ו 
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בי לוי יצחק מברדיטשוב מספר: פעם בראש 
יא]) השנה לעת תפלת המנחה ראיתי על פניו זיו 
2% וזוהר והדר, כמראה הקשת של מעלה בגונין 
% נהירין. ונפל עלי פחד ורעדה ונרתעתי לאחור, 
| והחזיקו בי בני אדם שלא אפול, ולא ידעו הסבה. וכשראה 
| מורי את הרעדה שלי החזיר את פניו לכותל וסמך ראשו על 
| הכותל שנים או שלשה רגעים והחזיר את פניו, ולא ראיתי 
עוד שום דבר. גם בעת פטירת מורי הרגשתיו ראיתי זיו 
, | ווהר כזה עליו, ומזה זכיתי שהרגשתי תורתו. 

= = = ר' שלמה מלוצק מספר: ומי יוכל לספר גודל שבח מעלת 
קדושת הרב אדונינו מורינו ורבינו, אשר לא יאומן כי יסופר 
1 מופתים נפלאים אשר תפלתו ודיבורו הרבה נשמעת, והקב'"יה 
| גוזר והוא מבטל, ועליו נאמר ותגזור אומר. ויקום, אשר עינינו 
| ראו ולא זר גודל השגת מדרגתו גבוה מאד, והיה עניו ושפל 
| ברך, והיתה יראת ד' תמיד על פניו וכבוד ד' חופף עליו 
= כל היום. 0 ב 
7 2 | 
8 = = ר' זאב מזיטומיר מספר: כמה פעמים ראו עיני ולא זר 
כשפתח את פיו לדבר דברי תורה, היה נראה לעין כל כאלו 
- בזה העולם כלל ושכינה מדברת מתוך גרונו. : 


= | ר' שניאור זלמן מלאדי מספר: רבנו הרב המגיד נשמתו 
עדן, כשהיה אומר דברי תורה היתה שכינה מדברת מתוך 
גרונו ורוח ד' דבר בו והיה מופשט מהעולם ממש. ד 


ה 


ר' אברהם מקוליסק מספר: בהיותינו אצל אדמו"ר הרב 
המגיד נשמתו עדן היינו מסתפקים בדבר אחד זמן רב. כי 
אם לא באנו אלא לשמוע דבר זה דיינו. והיינו שומעים אותו 
בטהרה עד בוא עת ושמענו דיבור שנית. 1 


ר' ישראל מקוזניץ מספר: טרם שנסע להרב המגיד 
ממעזיריטש למד מקודם שמונה מאות ספרי קבלה. ואחר כל 
זה כשבא להמגיד הקדוש ראה שלא התחיל עדיין ללמוד 


מאומה. ו 
ר' ליב שרה-ס מספר: הוא נוסע להמגיד כדי ,לראות איך 
הוא פושט את אנפילאותיו ואיך הוא מקשרם". ז 


התלמידים ספרו: כאשר זכו לראות פני רבם השיג כל 
אחד את חפץ לבו. ה 


קב"ה הוא חי החיים והשכל לכל שכלם, ויש בו 
כל העולמות ומדות. .א 


דכל הארץ הוא קודשא בריך הוא.. ב 

והעולם הוא העומד בבורא יתברך. ג 
ואנו הולכים בבורא יתברך. ד 

| בכל יש אלהות המחיה הכל. 5 


/ שבכל דבר תמצא התפשטות הבורא ית' שמלא כל 
" הארץ כבודו. | : 
הקב"ה נתלבש בעוה"ז השפל. ז 


= עמו אנכי בצרה. רצה לומר, באמת בכל התלבשות 

שם אנכי. ואעפ"י שכל התלבשות הוא סוד צרה וצרה רומז 
| מגושם שהוא דן, אעפי"כ אני שורה שם להחיות דבר זה. 
וזה מן המצר קראתי י"ה. ח 


= יש בני אדם שסוברים שהקב"ה אינו מלובש בכאן. והוא 
מחמת הבהירות מאד, כמשל אור גדול שמכהה הראות ואינו. 
2 ֶּ יכול לראות שתתגלה הבהירות עד שאין השכל משיג. ובאמת 
8 | הקב"ה הוא בכאן, רק ע'י ההתלבשות אינו נראה. : 


. בכל תנועה נמצא הבורא יתברך, שאי אפשר לעשות 
| שום תנועה ושום דבר בלי כח הבורא ית'. | 


ט 


הוא ית' שורה באדם. יא 


אלילים, אלהות המחיה אותם ומכלכל אותם גם כן. | יב 


יש אלהות במחשבה זרה. יג 
שהשי"ת כביכול מלובש אפילו בכל הגשמיות. יד 
בכל דבר שבעולמות יש בו אלהות. | טו 
שכל דבר טוב שיש בעולם הכל מושרש בו ית/, טו 


שכל דבר שיש בעולם הכל מלא מהבורא יתכרך שמו, 
וכל הדברים הנעשים מכח מחשבות בני אדם בתחבולות ואפילו 
דבר קל שבקלים שנעשה בעולם הכל הוא מהשגחתו ית יו 


בכל תנועה נמצא הבורא ית', שאי אפשר לעשות שום 
תנועה ושום דיבור בלי כח הבורא יתברך. יח 


אם רואה בני אדם, רואה תבניתם ושומע קולם ודבריהם 
וחכמתם--הוא הכל חיות הבורא הנמשך בהם, וכן כל דבר 
שרואה ושומע. ימ 


בכל דבר יש תבנית ותועלת למה שהוא מסוגל, אוּ' 
מראה או ריח, וזהו הכל חיות הבורא ית"ש. כ 


הכל ממנו ית"ש. רק שהוא מלובש בכלים מכלים שונים 
כביכול. | - כא 


באמת הוא חסד גדול שד' מלא כל הארץ, כלומר בעולם 
השפל הוה. פב 
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וכבוד עצמיותו אין אנו משיגים, אך כבודו שבעולמות 


אנו משיגים. כג 


כמשל, מי שיש לו בן אהוב אעפ"י שרחוק הוא ממנו 
מצייר את תמונתו במחשבתו, כך השי"ת אפילו הגופים 
שלנו הם תמיד במחשבתו. כד 


שהפועל ונפעל הם אחדות פשוטה ואינם נפרדים, ואילולא 
כח הפועל שבנפעל היה אפס ואופס. - 


והוא יתברך נקרא אחד, לשון אחדות שאינו במספר. ‏ כו 


אין סוף ברוך הוא. ולא נקרא אין ראשית, כי אם היה 
אין ראשית לא היו יכולין להתחיל לדבר ממנו כלל, אבל אנו 
משיגין אותו מצד ברואיו מעט. וזה הוא ראשית אבל אין 
לו סוף *. כז 


הקב"ה הוא אין סוף. פירוש כי אין דבר גשמי מונע 
מקומו, והוא ממלא כל המקומות של העולמות הנאצלים 
והנבראים והיצורים והנעשים, ולית אתר פנוי מניה. כח 


הכל : היתה אחדות פשוטה, אין סוף ברוך הוא. וידוע 
שסוף מעשה במחשבה תחלה, כי הגשם היותר עב שהוא סוף 
מעשה ע"כ היה, בתחלת המחשבה נמצא שהיה מקושר שמה 
סוף מעשה עם תחלת המחשבה, אך שהם הפכים גדולים היו 
מקושרים בתכלית האחדות הפשוטה.: כט 


הקב"ה נקרא מנוחה, שאין שייך בו תנועה. כי תנועה 


*) על ידי זה שאנו משיגים את אלהים רק מצד ברואיו אי אפשר 
לכנותו אין ראשית, כי את ראשית הברואים אנו יודעים, מכאן בא 
התואר אין סוף. 


יא 


לא שייכת כי אם בדבר שהוא בזמן ובמקום, אבל הקב"ה 
הוא אין סוף ואינו נעתק ממקום למקום וגם אינו בגדר זמן. ל 


והוא יתברך אינו דמות הגוף כמו השכל שאינו בעל 
תמונה. לא 


ומבואר אצלנו שבהקב"ה העבר והעתיד הם שוים אצלו. לג 


שהוא הקב"ה באמת משנה הטבע ומשדד המערכות, ואין 

העולם מתנהג עפ"י הטבע כמאמר האפיקורסים ח"ו רק הכל 
| ן 

ברצונו ויכלתו. 0 


דע שהקב"ה נקרא טוב ומטיב, וכל טוב בא מלמעלה 
דרך ההמשכה שאין בו חלק רק טוב אחד. רק כשבא לזמן 
החשבון והמספר נכנס החלק, כל אחד בכלי שלו לפי המקבלים 
ונתלבש בזמן. דרך משל, מלך שרוצה להיטיב למדינה וכשבא 
לפרטיות מטיב לכל אחד ואחד לפי מדרגתו. > לד 


יב 


הקב'"ה. א 


ב 


| אדם שמראין לו גדולת האין סוף בשכלו 
הוא נקרא התגלות השכינה. - 


משל, אב ואם אוהבים את הבן בשוה, רק אם הבן אינו 
מתנהג בשוה ח"ו אזי אעפ"י שאוהב אותו האב אינו מראה 
אהבתו ומכה אותו, ואעפי"כ האם מרחמתו ומנשקתו ומקרבתו 
אל אביו, כך עתה בגלות מדות הקב"ה כביכול אינו מגולה, 
רק מדות השכינה מגולה. ג 


גילוי שכינה, רצה לומר שיש התגלות המדות בשכינה. ד 


השכינה באה בתוך מדרגות התחתונות כמו מטר שבא 
בארץ ומצמיח את התבואה. ה 


שהשכינה שמלא כל הארץ כבודה מוליכה מחשבות 
מתתא לעילא, ובכח הגדול ההוא ילך במחשבות ויבקעו 
הרקיעים במחשבתו כאלו הם פתוחים לפניו. ו 


צדיקים יושבין ועטרותיהן בראשיהןונהנים מזיו 
השכינה. רצה לומר, שהם מתעדנים מן התענוג הרוחני, חיות 
הבורא, השוכן בכל מקום. | 


שכל דבר שעושה יעשה הכל לניצוץ השכינה שבתוכו 
ויעשה הכל עבור השכינה ולא לעצמו. ח 


טו 


אם יהיה דבוק כראוי לשכינה יתמשך ג"כ השפע עליו. מ 


שכל דבר שעושה לעצמו יעשה הכל לניצוץ השכינה 
שבתוכו. ן 


ויעשה הכל עבור השכינה ולא לעצמו. יא 


וכאשר האדם הוא מדבר באהבה וביראה הלא השכינה 
משתוקקת לדברים אלו כמו האם המשתוקקת שידבר בנה 
דבר של שכל. יב 


ראשית חכמה יראת ד/ דהיינו שמעלה על לבו 
וזוכר (בשעת התפלה) לפני מי הוא עומד לפני מלך מלכי 
המלכים הקב"ה ונופלת עליו יראה אימה ובושה. וזהו הרשאת 
שכינה, דהיינו יראה פנימית, חכמה, בגין דאיהו רב ושליט. יג 


כאשר מתחיל האדם להתפלל, מיד כשאומר אדני שפתי 
תפתח השכינה מתלבשת בו ומדברת הדיבורים. יד 


לפעמים כשמתפשט הניצוץ הקדוש של השכינה שיש 
בנשמתו ואז היא ממש מדברת הדברים מפיו ונראה כאלו הוא 
אינו מדבר, שהדברים יוצאים מאליהם נפיו. וזהו מדרגה 
גדולה. טו 


והחיות ששוכן תמיד בעולמות נקרא השכינה, והיא דוגמת 
האם שמגדלת מדותיה אעפ"י שהבן אינו מתנהג כשורה. | מו 


כיצד מרקדין לפני הכלה? היינה כיצד יכולים 
לרקד לפני השכינה, כי הלא מלא כל הארץ כבודה. יו 


טז 


כשיש הרבה עובדי כוכבים ומזלות באיזה מקום השכינה 
היא בגלות שם, דהיינו שהיא מתעלמת ומתלבשת תוך 
הקליפות ואינה מתגלה רחמנא ליצלן. 1 


והשכינה נקראת אדני. ימ 


השכינה נקראה ירושלים : יראת-שלום, שממנה באות כל 
היראות. כ 


והשכינה נקראה זאת, שהיא עלמא דאתגלייא. בא 


0 
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יי 
א 


צול השמות לבד משם הוי"ה ב"ה נקראים כינויים. 
4] כי הכינויים אינם שמותיו ית' בעצם, כי אם על 
מו ידי הברואים נקראים כן, כדמיון שם מלך ואדון . 
שאינו נקרא כן אלא אם כן יש לו עם ועבדים 
ולכן נקראים הכינויים לפעמים בלשון רֶבים כמו אלקים קדושים 
וכיוצא מטעם הנזכר. וכמו כן שם אל מורה שהוא בעל 
היכולת. - 


אלהים הוא יראה ומדת גבורה וכן כולם, אבל עצם 
אלהותו והחיות של כל השמות והמדות נקרא הוי"ה ב"ה. | ב 


שם אדני היא מדת המלך. והנה אין מלך בלא עם ואין 
אדון בלא עבדים, נמצא ששם אדני הוא נקרא מחמת שאנחנו 
עמו ועבדו, והואיל שנקרא שם אדני מצדנו לכן הורשה לנו 
לקרוא שם אדני, וכמו כן שאר הכינויים. אבל שם הוי"ה הוא 
שם בעצם המהווה כל הויות, אשר קודם בריאת העולם היה 
הוא ושמו מיוחד בכתר לכן אינו נקרא ככתיבתו. ג 


ומארבע . אותיות הוי"ה נתהוו כל העולמות, כי אין דבר 
בעולם שלא נתהווה ממנו, ושמו מורה על כך. וממנו נתהוו 
הכ"ב אתווין וכל הדיבורים. ד 


עיקר פנימיות החיות הוא שם הוי"ה. ה 


ששם הוי"ה הוא המתלבש ומתפשט בכל הדיבורים 
ואמרות. ו 


25 


שם הוי"ה, שהוא שורש כל הדברים. 0 


והוצרך הקב"ה לצמצם אור של הוי"ה בתוך כל הדיבורים 
זאמירות. ח 


עץ חיים נקרא שם הוי"ה. - 


הוי"ה ברוך הוא שם בעצמו אין אנו משיגים, וכל העולמות 
אין יכולים להשיג, רק בהתפשטות הגשמיות והתגברות כח 
הרוחני. י 


1 


כשאדם מדבק עצמו מכל הגשמיות אל הרוחניות שבתוכו 
הוא מקשר את עצמו לשם הוי"ה. יא 


את ד' אלהיך (דברים "). רצה לומר עם שם הוי"ה 
שהוא הקב"ה יהיה אלהיך, דהיינו כחך שהיא שכינתא. - יב 


והאדם בכל דבריו צריך שיהיה במחשבתו שם הוי"ה 
ברוך הוא. יג 


צריך שיהיה במחשבתו שם הוי"ה ב"ה ומיוחד, הוי"ה 
בדיבור, דהיינו יחוד קוב"ה ושכינתיה. יד 


הצירופים שלמטה הם מעוררים ומתחברים עם הצירופים 
העליונים אשר כולם הם אורות עליונים מאד עד אין קץ 
ותכלית, וכולם נתהוו על ידי שם הוי"ה ב'"ה. טו 


מה שזכה משה רבנו ע"ה יותר מכל הנביאים והאבות 
לקבל אור שם עצם הוי"ה ית' ברוך וברוך שמו, מפני שהיה 
משתמש בא"ל ש"די, כלומר מדרגתו גופא היתה כמו מדת 
א"ל ש"די המצמצם אור הוי"ה, כן היתה מדת משה שהיא 


כב 


. העו : הוי"ה יתברך מפני שהיה. בעצמו כמו א"ל שד"י. פו 


% - לשם הוי"ה ברוך הוא כמה וכמה לבושים ומסכים עד 
. יז 


6 מחמת שאנו בגלות אין אנו ראויין שתתגלה מדות הוי"ה 
להעשות נס חוץ לטבע, רק מדות אדנ"י שהוא בתוך עולמות 


ומחיה אותם. יח 


אסור להגות השם באותיותיו. לפי שהאויר אינו ראוי 
שיתלבשו בו אותיות הקדושות אלו, אלא במקדש שהאויר 


0 


בהתגלות שם הוי"ה צדיקים מתרפאים. םה 


= שם מהשכינה. ב 
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. עולם החומרי היה בתחילת המחשבה, ונקרא תורה 
1 קדומה. ושם נכללו כל הדיבורים והמחשבות הכל 
| עד אין תכלית. ושם אין שייכים קדימה ואיחור 
/ כלל, כי סוף כל המעשה היה בתחילה. הילכו 

שנים יחדיו בלתי אם נועדו? פירוש, שלכאורה יפלא 
איך תשרה רוחניות האלהות בגשם היותר עב, זהו מחמת 
שנועדו יחדיו במחשבה קדומה המחיה את הכל. א 


שסוף כל המעשים והיותר גשמי הוא היה בתחלת 
המחשבה ויש לו חבור ואחדות גמורה עם התחלה והקדמות. ב 


אין שום מציאות בעולם שלא יהא תחילה במחשבה 
קדומה. 1 


ובאמת בכל השתלשלות העולמות מאין סוף עד סוף כל 
העולמות, בוודאי יש להבין איך הוא השתלשלות בעולמות 
עליונים שהם למעלה מהזמן. ובאמת הכל הוא בשכליות 
שנשתלשלו משכל לשכל עד שבא לעולם שבתוך הזמן אשר 
שם נגלים כל השינויים. ד 


מן דרך העולמות שמה שבעולם העליון היא אחדות 
פשוטה בעולם התחתון נראה כהתחלקות קצת, והוא מצד 
הכלים, אבל מצד החיות מה שהוא בעולם העליון הוא ג"כ 
אחדות פשוטה כמו המחשבה, שמחשבה בלב בלבד ואח"כ 
כשרוצה לגלותה ע"י קול ודיבור יש לה כמה כלים נפרדים, 


כז 


ה' כנפי ריאה והמבטאים והקנה ואח"כ מדבור לעשיה נראה 
הפירוד עוד יותר. ובאמת האיש הנלבב אינו עושה פירוד גם 
בעולם התחתון, כיון שרואה שכל קומתו וחיותו של עולם 
התחתון הוא מהעליון, שאלולא עולם העליון היה עולם 
התחתון אפס מוחלט, א"כ הוא דבוק לעולם העליון, וכמו 
ששם הכל אחדות פשוטה בוודאי ג"כ כאן ואינו משגיח על 
הכלים הנראים מופרדים וכו'. ובזה מייחד עולם תחתון לעליון 
ויכול לעלות ממדרגה למדרגה עד ראש כולם ששם הכל 
אחדות פשוטה. 1 


אין לך דבר למטה שאין לו שורש למעלה, ושורש 
כל השרשים הוא רצון הקדמון שעלה ברצונו לברוא את 
העולמות. 6% 


בכל מה שיש בעולם יש לו שורש בעליון ממנו. 


ידוע, שמבחינת אחוריים של עולם העליון נעשה ממנו 
פנימיות לעולם שלמטה הימנו. 7% 


שאלולא כח הפועל שבכל העולם היה אפס, וא"כ העולם 
ומלואו אינו כי אם כח הפועל. - ' - 


ומי שיש לו כח החיות וחזקה הראויה שלו יכול לראות 
בכל כלי מעשה כח הפועל. 8 


שהם ב' בחינות: כח הפועל וכח הנפעל. והנה כל 
שעשועים וחשקם ושלימותם הוא כשבאים אל שורשם, כמו 
שאנו רואים שחשק לשעשועי התינוק הוא כשבא אל אמו. כי 
גם חשק ושעשועי כח הפועל לבוא אל שרשו וזהו תכלית 
שלימותו. ומכל שכן שאם הנפעל היתה לו עלייה לשרשו אזי 
כח שלימותו יותר גדול. | . יא 


כח 


כל עולם המשפיע לעולם אחר הנה המקבל מקבל שפע 
מהמשפיע והמשפיע מקבל תענוג מהמקבל. רצה לומר, שנעשה 
רצונו, ביותר מה שהעגל רוצה לינק פרה רוצה להניק. ‏ יב 


שבחידוש העולם נתגלה חיצוניות העולמות ע"י אלוהותו 
יתברך בכבודו ובעצמו. יג 


משל, חייט שלקח חתיכה שלימה וחותך לחתיכות מי 


שאינו אומן אומר שהוא מקלקל אך מי שמבין אומר שזאת 


החתיכה על בית יד או דבר אחר. נמצא כשרוצה לתפור צריך 
ג"כ אומן. כך קודם הבריאה היה הוא לבדו ית', ואח"כ ברא 
העולמות כדי שיכירו גדלו. יד 


דאיתא במדרש, מתחלה כשברא הקב"ה את העולם היה 
העולם מתמוטט שלא היה לו על מה לסמוך, ברא הקב"ה 
את אברהם ועדיין היה מתמוטט שיצא ממנו עשו, ואח"כ 
כאשר בא יעקב נתבסס העולם, שהיתה מטתו שלימה. ויש 
לומר מה ענין התמוטטות העולם? ויובן עפ"י הקדמה ידועה 
כי מתחלה עולם חסד יבנה, ונאמר בה"בראם באב"רהם שהוא 
נקרא חסד לאברהם. וידוע שמדת החסד דרכה להתפשט 
ביותר שהיא כמים המוגרים. והנה האור העליון שהשפיע 
הקב"ה בעולמות היה רב ובהיר במאד מאד עד אין קץ וסוף, 
לכן היה העולם מתמוטט, כלומר מחמת רוב הבהירות ואור 
הגדול המתפשט בתוכו היה בטל במציאות, שלא היה יכול 
לקבל גודל הבהירות. ומה שהמדרש נותן טעם מפני שיצא 
ממנו ישמעאל, כלומר, שלא היה הדבר בשלימות לקיום 
העולם, ואף שזכות אברהם גדולה ורבה שמדתו מדת חסד, 
עכ"ז מחמת שיצא ממנו ישמעאל לא היתה מדתו מספקת 
לקיום העולם. ואח"כ כשנולד יצחק שהיתה מדתומדת גבורה, 


כט 


פחד יצחק, וידוע שמדת גבורה הוא המגביל ומצמצם ההשפעה 
שלא תרד יותר מדאי. והנה בוודאי הצמצום הוא קיום העולם, 
שמחמתו לא יתבטל העולם. אך מפני שיצא ממנו עשו היה 
הצמצום יותר מכדי צרכו ולא נתפשט שפע האור כי אם מעט 
מזעיר, וגם אז היה העולם מתמוטט, כלומר שאינו בשלימות, 
כי לא היה יכול להתקיים במעט השפע והחסד מחמת 
גודל הצמצום. והנה בבוא יעקב שנאמר בו יושב אהלים 
שאחז בב' הקצוות בחסד וגבורה והוא מדת הרחמים וכו'. 
ועל ידי יעקב נתבסס, נמצא כאלו על ידי יעקב נברא העולם 
מחדש, כי עד הנה היה מתמוטט. טו 


ולעתיד לבוא שיזדככו העולמות ויוכלו לקבל הרבה ולא 
יהיה צמצום גדול כמו עתה ואז תהיה בהירות גדולה בכל 
העולמות, ואז תהיה שלימות ברצון העליון כביכול. שכאשר 
העולמות התחתונים נגובים מהשפע ח"ו כאלו אין שלימות 
ברצון הקדמון כביכול, כנודע ממשל הבנאי שעלה ברצונו 
לבנות בית בכמה וכמה חדרים וכל זמן שלא נשלם הבנין אין 
שלימות ברצונו עד שיגמור כפי רצונו. הגם שהוא לעצמו 
שלם אעפי"כ כאן שכבר עלה ברצונו כך לאיזו סבה שתהיה 
אין שלימות ברצונו עד שיוגמר הדבר. טז 


שמציון הושתת העולם, לפי שהוא עיקרה של עולם והוא 
החיות של כל העולם, ועל כן יש בו חלק מכל המדינות 
ובאות כל מדינה ומדינה ומקבלת חיות ויונקת מאותו חלק 
שיש לה בציון. ' 1 


ידוע שבכל דבר יש חומר וצורה פועל ותכלית. פירוש 
למשל שיר השירים. פועל הוא שלמה המלך ע"ה, התכלית 
הוא הספר כולו בכלל, החומר הם האותיות והצורה הם תמונת 


ל 


20 2 = / 8 
הא אותיות,. דהיינו 5 אות באה בתמונה ידועה כפי שקיבל 
מהפועל. ובענין אחר שהפועל הוא השי"ת, התכלית היא 


= למשל שיר השירים, כשנעמוד עליו שהוא אהבת השי"ת אלינו 
. והיא תכליתו של שיר השירים. יח 


לא 


שנחקור ונעמוד על הדבר דהיינו מהו המציאות שלו כמו . 


:כל המקומות היו תחלה מלאים מאור אין סוף רק 
שצמצם את עצמו ופנה בהם מקום לברוא את 
-) העולמות, באותם המקומות רושם קדושה.- א 


₪ל', 
| לולא הצמצום לא היו יכולים לקבל הבהירות ולסובלה 
, 
| מגודל בהירותה והיו בטלים במציאות. ב 
אך ע"י הצמצום יכולים לסבול אלוהותו ית'. ג 


מחמת גודל אהבתו יתברך לבריאת העולמות, וראה שאין 
העולם יכול לקבל בהירותו, אז מחמת אהבה צמצם את עצמו 
כביכול כדי שיוכלו לקבל בהירותו. ד 


ושכלו וגדלו ועוצם יכלתו אינם יכולים להשיג כל 
העולמות, רק צמצם אחר צמצם, עד שיכולים לסבלו יתברך. ה 


וירא אלהים את האור כי טוב. ואיתא בזוהר כי 
טוב לגנוז. וזהו כשבא לזמן, למדות, צריך לגנוז הטוב, 
דהיינו לצמצם כדי שיוכל לסבול ולתלות לזמן ידוע, אבל 
ברצון הפשוט הנקרא אפיסה ונקרא אהבה רבה, שם אין 
שייך גניזה. ו 


שקודם בריאת העולמות היה הוא לבדו ית' אור אין סוף 
: ברוך הוא ולא היו יכולים העולמות להתהוות, כי לא היו 
יכולים לסבול האור אין סוף ב"ה והוכרח להיות כביכול 
הצמצום מפאת המקובלים, ובצמצום הראשון עדיין לא היו 


לה 


ב 


- 
. 
- %י ו 


יכולים העולמות התחתונים לקבל מפני הבהירות הגדולה עד 
שהוכרח להיות דרך כלל ד' צמצומים שהם ד' עולמות: 
אצילה, בריאה, יצירה, עשיה הידועים עד שבא לכלל עוה"ז. ו 


כמו שאנו רואים בעפר שהוא הגשם היותר עב מכל 
היסודות נמצא שהחיות שהוא האין שבו הוא מצומצם מאד, 
כך כל העולמות אפילו היותר ויותר רוחניות נתהווה ע"י 
צמצום, כי בלעדו אי אפשר להתהוות שום עולם. ח 


שדי- שאמרתי לעולמי די. פירוש כי אור אין סוף 
תמיד מתפשט, לכך אמר לעולמו די, שיהיה כמו כלי שמקבל 
משקה ואינו מניח להתפשט, כך העולם אינו מניחו כביכול 
להתפשט יותר. ט 


כמשל האב שמצמצם דעתו ושכלו בשביל בנו ועשה 
מעשה נערות בשביל בנו שיהא לו תענוג. ולמה עושה מעשה. 
נערות! בשביל שאין בנו משיג את שכלו הגדול. כך הוא. 
ית' מצמצם את עצמו בשביל שיהיה לנו תענוג. : 


האב שאוהב את בנו אעפ'י שהוא רחוק ממנו הרבה 
מצמצם את שכלו ומצייר כאלו דמות דיוקנו עומדת לפניו 
כך הקב"ה כביכול מצמצם את עצמו. יא 


מה הוא רחום אף אתה רחום (סוטה י"ד). פירוש, 
כי אותיות רחום אותיות חומר. רצה לומר, כי הקב"ה אי 
אפשר לרחם על חומר עכור, ואיך יכול להיות במחשבה דקה 
מן הדקה חומר עכור, רק אם יצמצם את עצמו ית' להיות 
חומר אז מרחם עלינו. ומהיכן בא הצמצום הזה? זה בא אם 
אדם הוא רחום, אז הוא פועל שהקב"ה] מלביש את עצמו 
בלבושים ומצמצם עצמו כביכול וגם כן מרחם עלינו. יב 


האהבה (לישראל) גרמה את הצמצום. יג 
לו 


ואטי| חיות הוא ניצוץ הקדוש והוא בן מלך, וחשק 


הניצוץ ההוא להדבק באביו. א 

מלא כל הארץ כבודו. שאף בעבודה זרה 

וכל הגילולים יש ניצוצות קדושות. ב 
שגם בעשו היו כמה ניצוצות קדושות. ג 
שבמדרגה היותר תחתונה שם ניצוץ (קדוש) יותר. ד 


שכל עניני עוה"ז מעורב בהם ניצוץ קדוש שהוא החכמה. ה 


אף בעוה"ז ובכל הגלגולים יש ניצוצות קדושים. ו 


וירא יעקב כי יש שבר במצרים. כלומר, שיש ניצוצי 
קדושה במצרים שנצלו בשבירה וצריך להעלותם ע"י גלות. ז 


ניצוצות קדושות המפוזרים בכל הארצות הביאם השי"ת 
למצרים כדי שיעלו אותם בני ישראל ממצרים. - 


ויצאמשהוירא בסבלותם. שרצה לעשות הגאולה להיות 
גאולה שלימה, להוציא כלהניצוצות קדושים על ידי חכמה. ט 


והניצוצות רוצים להדבק בשכל. : 


חכמות בחוץ תרונה. פירוש, אימתי חכמתו חשובה? 
כשהוא עוסק בחכמתו בחוץ דהיינו הקליפות, פירוש שמעלה 
משם ניצוצות, חכמה זו תרונה אז. יא 


לט 


. ה % | 
ן | . 

וחיי צער תחיה. רצה לומר, אל תקרי תחיה כי אם ' 
תחיה. פירוש, בכל דבר יראה שיכוון להחיות הניצוצין שהם 
נתונים בתוך הקליפות שנפלו שם והם בצער גדול, תראה 


להחיותם ולהוציאם ולהעלותם. יב 


ויהיה כל כוונתך להעלות הניצוצים אל שורשם למקום 
> 
קדושה עליונה. יג 


שיש אדם שהוא אוהב דבר זה ויש אדם ששונא דבר זה 
ואוהב דבר אחר, וכשהוא משתמש באותו כלי או אוכל 
מאכל אפילו לצורך גופו הוא מתקן הניצוצים שבו, כי אח"כ 
עובד בכח הזה שבא לגופו מאותו מלבוש או מאכל או שאר 
דברים, ובזה הכח עובד להשי"ת, נמצא שהניצוצים שבהם 
מתוקנים. לכך יש לפעמים שיאבד הדבר ממנו שבשבילו כבר 
נתקנו כל הניצוצים שהיו באותו דבר השייכים לשורש 
נשמתו, אז לקח ממנו השי"ת אותו הכלי ונותן לאחר ששייכים 
הניצוצים שיש באותו הכלי לשורש אחר. יד 


כל מה שאדם רואה או שומע אינו במקרה רק בכל מקום 
יש ניצוצות קדושים ואותיות קדושות וחושקים ומתאוים תמיד 
לשרשם, וכל אחד רוצה וחושק להתדבק מעין כיוצא בו, כמו 
אהבה לאהבה והתפארת לתפארת וכיוצא בזה. טו 


האדם צריך לילך בכל השבע מדות של השבירה ולהעלות 
משם ניצוצים, ומחמת זה יש לאדם זה עליה גדולה. - 


זהו תכלית העבודה להעלות ניצוצות קדושות שנפלו 
בשבירה וכל הדיבורים והמחשבות שהכל הם אותיות, ואם הם 
מדברים בטלים הם אותיות מהשבירה, וצריך להעלות הכל 
אל שרשו. יז 


זו מגמת נפשינו להעלות נפילות השבירה אל שרשם. יח 


/ 
: 
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4 


הקב'יה שלח אותנו להעלות ניצוצות הקדושה.. יפ 


אשה ריח ניחוח לד רצה לומר להעלות ניצוצות 
למעלה. כ 


כאשר האדם מעלה הניצוצות, הם שמחים ומשבחים 
ומודים ומזמרים להשם יתברך ואומרים: ארוממך ד' כי 
דליתנו. כא 


כבן כפר שאין בא לפני המלך בשום פנים רק כשנאבד 
בן אצל המלך והוא מביא אגרת ממנו אזי מניחין אותו בעלי 
המשמר ועייל בלא בר, ואדרבה מקרבין אותו לפני המלך, 
כך כשמביאין ניצוץ קדוש למעלה שהוא נושא את בן המלך. 
אז הכל מקרבין אותו. כב 


שבע יפול צדיק וקם. שכל הנפילה שלו אינה רק 
בשביל הקימה שיקים עמו עוד ניצוצות. כג 


עשה אדם עבירה שהוא: דש בעקביו אינו מתעורר 
בתשובה, לאפוקי אם עבר עבירה חמורה הוא מתעורר תיכף, 
מפני שבמדרגה היותר תחתונה יש שם ניצוץ יותר קדוש 
וכשבא לאותה מדרגה מושך אותו ניצוץ לשרשו מהר. וכשעלה 
לשרשו, וזהו במקום שבעלי תשובה עומדים אין 
צדיקים גמורין יכולין לעמוד. כד 


כשישראל מתפללים ומתדבקים את עצמן להשי"ת קלא 
נפיק: צאינה וראינה בנות ציון וכו'. כלומר מי שאינו ראוי 
ליחוד זה ולא ניחא ליה יצא, וזהו צאינה, ומי שראוי לזה 


= וניחא ליה יראה, וזהו וראינה. וכששומעין הקליפות קול הזה 


אז רוצים לבטל האדם הזה בתפלתו במחשבות זרות מתענוגי 
הזמן וגם החיות של תענוג זה מעורר חשק עם חומריות 


מא 


, 
% 


וקליפות התענוג ההוא כי החיות הוא ניצוץ קדוש. כי הניצוצות 
חשקם לדבק באביו וע"כ הוא ג'כ בשמחה. ואם יהיה האיש 
הזה איש נלבב אזי ידבק את עצמו על ידי זה יותר להשיית = 
במחשבתו. שהרי המחיה הדבר ההוא שנפל במחשבתו הוא 
חכמה, כי כולם בחכמה עשית כנודע. וכתיב ד' בחכמה, 
דהיינו שכח הבורא שורה בחכמה. אם כן לפי זה יש חלק אלקות 
במחשבות זרות בכח הפועל המחיה אותו הדבר, ותיכף מלביש 
את עצמו באהבה ויראה מפני ניצוץ הקדוש שב אותו דבר 
באמרו בלבו כיון שאלולא חלק אלקות המחיה את הדבר לא 
היה יכול להיות, אם כן למה לי לדבק בחומריות הדבר? מוטב 
שאדבק בחיותו והוא כח מכחות השי"ת. ולכן מתדבק באהבה 
ויראת בורא יתברך ובזה מעלה ניצוץ שבתוך הדבר ההוא. 
וכן באכילה ושאר תענוגים בכוונה הנ"ל, שמעלה ניצוצות 
מתוכם. לכן שניהם רוצים בשמחה, הניצוץ והקליפות. | כה 


מב 


חכמה 
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לרקו לו יפו 
וו יש שיל 


וא ית' שורה בהחכמה והחכמה מדרגה קטנה 
ממנו ית', והיא אצלו ית' רק היולי, תחלת 


המחשבה. : א 
חכמה נקראה לבוש ומדה לאין סוף ב"ה. ב 
בכל החכמה יש שם ד' שהיא אלהות. ג 


החכמה נקראה קודש. ואפשר לומר שהדיבורים נקראים 
נפש החכמה, והבנתם נקרא רוח החכמה, והחכמה הפנימיות 
נקראה נשמת החכמה. . 


חכמה עילאה הוא לעבוד את ד, והיא חכמה שלימה 
ועליונה. חכמה תתאה היא חכמה חצונית כמו חכמת 
המספר. הּ 


והחילוק שבין חכמה לשאר מדות, ששאר מדות לפי שהן 
בזמן אין מקבלין ומשפיעים בפעם אחת, מה שאין כן החכמה 
שהוא חומר הראשון, שהיא פושטת צורה ולובשת צורה, 
דהיינו שאינה עומדת על מקום אחד, ותמיד בלי הפסק נותנת 


- חיות למטה ומקבלת שפע ממה שלמעלה בלי הפסק כהרף 


עין, בלתי זמן, ואין יכולין לעמוד עליה. ו 


כל החיות והוויות העולמות כולם נמשכו מחכמה עילאה 
הנקראה ראשית. , 


מה 


! 


והכל נברא מהחכמה. ד' בחכמה יסד ארץ. ממילא 
כשאני רוצה להעלות צריך אני ג"כ להעלות בחכמה. ראשית 
חכמה יראת ד. ח 


כל השפע נשפע מהחכמה. 5 


דידוע דכל התהוות שבעולם הכל נעשה ע"י חכמה כמו 
שכתוב: כולם בחכמה עשית. ועינינו רואות שהחכמה מקשרת 
יחד ומהוות שלום אפילו בין שני דברים הפכים, כמו היסודות 
שלולא החכמה שביניהם לא היו יכולין אש ומים לדור יחד, 
ואעפי"כ אנו רואים האי"ן שבחכמה, ע"כ הוא אינו מתגבר 
על חברו שהוא רואה שהאי"ן הוא חיותו. וכתיב חכמות בחוץ 
תרונה, תרין: חכמות עילאה ותתאה. וזהו חכמות אפילו 
כשהן בחוץ דהיינו חכמה תתאה אעפי"כ תרונה, שחכמה הוא 
העיקר וחכמה היא המהווה כל הדברים וכל השתנות שבעולם 
אי אפשר בלא הכמה דהיינו האיץן. שעינינו רואות שמביצה 
אין יכול להיות אפרוח עד שמפסיד הביצה מכל וכל ויכניס 
רגע אחד בשער האי"ן ואח"כ להיות השתנות מביצה לאפרוח, . 
ועל שם כן נקרא חכמה: כ"ח מ"ה שהוא האי"ן, והוא היולי 
של כל העולם, והיא הפושטת צורה ולובשת צורה, ע'כ בה 
נעשה השתנות. וכתיב: ד' בחכמה יסד ארץ, שהשייית מצמצם 
את עצמו ושורה בחכמה, וכתיב בראשית, ותרגם יונתן 
בחוכמתא, שבה ברא כל מה שברא. 

וכל הג"ל נאמר על חכמה עילאה ואח"כ נמשכת ממדרגה 
למדרגה עד סוף כל המדרגות ובסופן שוב נתגלה בה חכמה 
דהיינו י' תתאה, וזו החכמה מושגת ונראה בעוה"ז דהיינו 
צרכו של כל דבר מה שנצרך לעולמו ותענוגו וזהו חיותו 
והוייתו של אותו דבר כנ"ל. והמבין יבין שכן בפרטות כל 
עולם בפני עצמו שתחלתו הוא חכמתו ואח"כ בסופו נתגלה 


מו 


ג"כ חכמה, וזהו חכמה של עולם התחתון עד סוף כל 
המדרגות. 


שצריך שיהיה קשור תמיד לחכמה, דהיינו לכח הפועל. 
שאלולא כח הפועל מה הוא? אפס גמור! יא 


כל לקיחתך ועשייתך הן באכילה שלך והן בשארי 
עשיוה, יהיה הכל עיקר השגחתך ומגמתך על הראשית שבו 
שהיא ההכמה הקדושה שבו. יב 


/ מי שהוא בכור לחכמה ממילא הוא אינו דבוק בשום 
תאווה. לפי שהתאווה אינה אלא במי שדבוק בזמן, דהיינו 
= | שלפעמים בזמן מה חסר ממנו הדבר שמתאוה אליו ובזמן מה 
| מלאים לו כל תאוותיו, אבל מי שהוא דבוק בחכמה שהיא 
למעלה מהזמן--ושם החסרון והמלוי הוא בפעם אחת בלתי 
נפרד. יג 


כל מה שיש בעולם יש בתוכו חכמה, וכשנדבק עצמינו 
לחכמה שבתוכו נוכל להעלות אותו דבר. יד 


שלא בא האדם לעצת הקטנות רק אם מקשר עצמו 
במדת החכמה, דהיינו הפועל. טו 


כשאדם רוצה להבין איזה דבר ומרבה עצה להבין הדבר, 
אז הוא מעלה אותו לעולם וממשיך לעצמו מהחכמה עליונה. פו 


כשבאה לאדם איזו חכמה בשכלו היא בוודאי מעולם 
המחשבה. אבל מי הוא המביא אותה המחשבה בשכלו? הוא 
נעלם ואינו ניכר כלל, והוא הכתר ונקרא אין, ונקרא קדמות 
השכל. יז 


והחכמה מאין תמצא! ((איוב כ"ח). רצה לומר, מי 
שהוא בעצמו אי"ן אז ישיג החכמה העליונה. יח 
. 


מז 


0 0 


משה רבנו ע'ה השיג מתחלה תיכף חכמה עילאה, חכמת 
אלהות, אשר בחכמה ההיא נכללו כל הנבראים והנצורים 
והנעשים, כי אין דבר בעולמות נעשה רק מחכמת אלהות, 
כי כולם בחכמה עשית. ונמצא אותו תלמיד חכם אשר השיג 
חכמה עילאה הכל נכלל בחכמתו, לכך אפילו עלהו שהוא 
שומר לפרי ואינו רק טפל לפרי צריכין לימוד, כי שורשם 
מחכמת אלהות. מה שאין כן במי שלמד תחלה שאר חכמות, 
נמצא עלים שלוו שהיא השיחה שלו, שרשה מחכמה 


חצונית ואין ללמוד אותה. יט 


ויחכם מכל האדם. דהינו שלוקט אותן החכמות 


שבדברים תחתונים והעלה מזה עבודת הבורא ית', ובזו. 


העלה אותן החכמות. : 


קהלת שקיהל חכמות הרבה, רצה לומר שקיבץ כל 
| החכמות אלהות וקדושה מהשבירה. כא 


מח 


ידע אלהים. פירש רש"י נתן לב להתבונן. 
פירוש, שהביא את המחשבה להגלות כביכול, 
והוא נקרא עלמא דחירות. א 


שכל מה שהיה ויהיה הכל היה במחשבה הקדומה והיא 
אסקופא דאתמליא מכולא, וכל האותיות והדיבורים והמחשבה 
הכל היה שם, ומה שנעשה בכל הזמן הוא מה שנמשך משם. ב 


אין שום מציאות שבעולם שלא היתה במחשבה קדומה. ג 
כל המחשבות שבעולם באות ממחשבתו הקדומה יתברך. ד 


דהקב"ה ברא את העולמות בדיבור, והדיבור מקבל 
מהמחשבה, נמצא הוי במחשבה כל העולמות. 1 


מתחלה נאצל השכל העליון המצמצם את המהשבה וכו'. 
וזו המחשבה הבאה אל האדם דרך כלליות עכ"ז מחשב קצת, 
ואח"כ כאשר נתצמצמה המהשבה הוא מחשב בפרטיות. ו 


המחשבה, מוכרח הוא שיש עליה שכל עליון יותר גבוה 
שהמחשבה מקבלת ממנו. ולקרב אל השכל יותר נאמר, כי 
הנה ידוע שהמחשבה טבעה היא עיוני. למשל, האדם מחשב 
מחשבות תמיד ומחשבתו מתפזרת בכל מקום. וכל דבר שהאדם 
רואה אותו הוא מחשב בו, ואף שאינו רואה אותו כעת הוא 
מחשב בו, מאחר שכבר ראה או חשב באיזה דבר יהיה מה 
שיהיה. כללו של דבר שאין מחשבת האדם פנויה רק מתנעעת 


נא 


4* 


ומתפרדת ממחשבה למחשבה בתמידות, כי כך טבעה. והנה 
אם צריך האדם לחשוב בדבר אחד ההכרחי לו, הנה צריך 
האדם ההוא לצמצם מחשבתו בצמצום גדול, שלא יחשוב שום 
מחשבה אחרת זולת ההכרחית לו, כי אם לא כן תבולבל 
מחשבתו ולא יגמור מחשבתו ההכרחית לו. למשל, האדם 


המעיין ומחשב בהלכה ומחשב זמן רב ואח"כ כאשר בא לו 


השכל והבין אותה. ולמה הוא כך? מפני שמתחלה עדיין לא 
צמצם מחשבתו היטב ואח"כ כאשר בא לו השכל העליון, 
ואפשר לומר שהוא הקוץ של יו"ד העליון שהוא המצמצם את 
היו"ד שהיא המחשבה שלא תפנה אנה ואנה, ואז תיכף כאשר 
בא אל השכל ההוא מיד נתגלה לו קצת בדרך כללית הדרך 
אשר ילך בה ואשר יבין מתוכה פרטיות הדברים אשר נתקשה 
בהם, ועדיין אינו יכול לסדר דבר דבר על אופניו. והנה ידוע, 
כי בבוא אל האדם ההתגלות ההיא יש לאדם תענוג גדול 
ושמחה גדולה מאד; וזה מורה שבא מעולם עליון גבוה מאד, 
עולם התענוג רוחני, ואח"כ מחשב האדם בפרטיות כסדר 
הדברים ולישכון כל אחד ואחד על מקומו, והנה אז היא 


התגלות יותר אל האדם. ו 
המחשבה נקראה עיונית, מפני שהיא פנימית, לפני ולפנים, 

הסתכלות העיונית. ח 
המחשבה היא מדרגה יתירה על הדיבור. מ 
המחשבה רוכבת על הדיבור. : 
המחשבה משפרת את הדיבור. יא 
שיש דיבור ומחשבה ומחשבה למחשבה. וב" 
מחשבתו של כל מוצא היא בהעלם מאד. יג 

נב 


. במחשבה היא התחלת התגלות האותיות שהן הי מוצאות 
. הפה. יד 


והמחשבה היא באותיות שהן כלים, והחכמה היא למעלה 
= מהאותיות ואין הכלים יכולים לסובלה. פו 


והמחשבה נקראה עלמא דחירות. טז 
ושמחה בלא מחשבה נקראה הוללות. יז 
דהמחשבה נקראה היכל. יח 


עולם המחשבה הוא אחדות בכל העולמות, וכן עולם. 
האהבה שבכל העולמות. ים 


שבכל מקום שהמחשבה של אדם חושבת שם היא כל 
חיות האדם מצומצמת, ואינו רק שם. כ 


כתר לי זעיר ואחוך, הוא לשון המתנה. דהיינו כשאחד 
| רוצה לומר לחברו דבר אומר לו, המתן ואומר לך דבר. והיינו 
שמחשבתו של אדם מחשבת תמיד בלי הפסק בהתפשטות, 
וכשהוא רוצה שיפנה חברו מחשבתו כדי שישמע לו מה 
שיאמר לו הוא ויבין הדבר ההוא, ורוצה שיצמצם חברו 
מחשבתו מהתפשטותו עד שיאמר לו דבריו. הנה כשנעיין 
היכן היא המחשבה בעת ההיא קודם שאמר לו דבריו, ידע 
בוודאי שהיא באותו רגע למעלה ממקומה, כי הוא אינו מחשב 
כלום בעת ההיא, והיא מצומצמה מאד למעלה במקום הנקרא 
אפס, עד שאמר לו דבריו, ואז מתפשטת באותיות שאמר לו. 
וכן באדם כשרוצה להפנות מחשבתו שהיא בהתפשטות דבר 
מה, ורוצה להפנות מדבר זה מכל וכל עד המקום הנקרא אפס 
ואח"כ נופל לו במחשבתו דבר אחר, נמצא לפי זה שלא יוכל 


נג 


להיות השתנות כי אם שיבא בינו לבינו באפס הנ"ל. אך כפי 
ערך השתנות כך יהיה האפס הנזכר. כי יש דבר שהוא 
השתנות מדבר ראשון בדבר מה אך בכללות הוא דבר אחד 
באמת וכפי ערך זה יהיה האפס, שלא תהיה הסתלקות מכל 
וכל לגמרי, כי באמת הדבר הראשון עם הדבר הזה בכללם 
הם אחד ואין צריך לסלק עצמו מן הכלל. ויש השתנות 
גמורה, והוא בכללו דבר אחר, וכמו כן יהיה האפס אפס גמור. כא 


כשיתחיל לחשוב "יאמר בלבו כי זה צמצם את עצמו 
כביכול עולם המחשבה במוח, מדות חכמה ובינה. עולם גדול 
כזה ראוי לבייש מפניו. כב 


מחשבתו אי אפשר להיות כי אם ע"י עולם המחשבה. כג 


שהמחשבה משתוקקת לבוא בקול כדי שתבוא בדיבור. כד 


שהמחשבה אינה מושגה רק לאדם שהוא יודע בדעת מה 
שהוא מחשב, וממחשבה יצא לקול וממנו לה' מוצאות הפה. -כה 


מחמת הכח הניתן במחשבה מעולם המחשבה ובדיבור 
מעולם הדיבור האדם מחשב ומדבר. כו 


והמחשבה הוא כמו ספר, שאומר מה שראה בספר כן 


אומר מה שרוצה במחשבתו. כ 


המחשבה של אדם היא מרכבה לד' יתברך. כח 


ויש חכם שמבין מדעתו מחשבתו של המלך בתנועותיו. 
ויש עוד מדריגת בן שהוא כביכול אָבִיו קדמות השכל, כל 


מה שהבן רוצה אביו חושב, אפילו אם רוצה מעשי נערות. 


אביו ג'כ רוצה מעשי נערות כדי שיהיה לו תענוג. כט 


דכל המחשבה הוא עולם שלם. ל 


נד 


ו ו 0-ו ו ל.. ..... . 


מחשבתו תהיה למעלה בעולם העליון בעבודת השי"ת, 
וידבק ויבטח בו שהוא ישיג חפצו לו. לא 


והמחשבה צריך להיות לה קדמות השכל, שהוא מעלה 
המחשבה לחשוב. לב 


שיעלה מחשבתו למעלה בעולמות העליונים בו ית'. כמו 
אדם שמטייל בחדר כן יטייל במחשבתו בעולמות עליונים. לג 


וגם כל היום אפילו שלא בשעת תפלה יעלה עצמו 
למעלה במחשבתו תמיד. לד 


כשמדבר בדבקות בעולם העליון ואין לו שום מחשבה 
זרה, ובאה לו מחשבה כמו בנביאות, בוודאי יהיה כך. 
והמחשבה הזאת באה מחמת הכרוזים שמכריזים למעלה על 
הדבר. ולפעמים ישמע כמו קול מדבר מחמת שידבק קול 
העליון בתפלתו, וקול תורתו ישמע כמו קול אומר עתידות. לה 


זה כלל גדול, באותה מחשבה שהתחיל בה כשקם ממטתו 
ילך בה כל היום ולא במחשבה אחרת. כשמדבק עצמו ילך 
בתחלה בעולם העשיה ואח"כ יפרח במחשבתו למעלה גבוה 
יותר ואח"כ עוד גבוה בעולם המלאכים והאופנים ואח"כ 
בעולם הבריאה עד שירגיש במחשבתו שפרח גבוה מאד יותר 
לעולם האצילות, וזה נקרא בזוהר מחשבה שאין בה מעשה. 
ויוזהר שלא תפול מחשבתו הגבוה מאד בעולמות העליונים 
לירד למטה, רק יחזוק את עצמו בכל כחו שישאר למעלה 
במחשבתו. לו 


כשיש למלך בן במקום מטונף הוא הולך לאותו מקום 
מחמת אהבת הבן כדי ליקח אותו משם, כך לפעמים נולדה 
מחשבה באדם מחמת שעולמות יורדים מלמעלה ובאה לאדם 


נה 


ג"כ אותה המחשבה. וכשהוא חכם לידע באיזה ענין היא 
המחשבה, אם באהבה או ביראה או בתפארת., אעפ"י שהוא 
מעניני העוה"ז בתאוות גופניות, הוא יכול להעלות אותה. לו 


שהוא יתברך שורה במחשבה וכשאדם חושב בדברי 
שטות ח"ו דוחף אותו ית'. לח 


כשנופלת לו מחשבה זרה אזי יתבושש עד מאד, כי דחפו אותו 
מהיכל המלך, וישוב לתוך ההיכל בבושה רבה והכנעה גדולה. לט 


ואם יש לו מחשבה זרה ומדבר דברי קודש, הוא כמו 
ממזר שיש לו צורה כמו אדם כשר רק הפנימיות היא רע. מ 


הכלל הוא מהעלאת המחשבה, תיכף שבאה לו המחשבה 
(הזרה) תהיה לו בושה גדולה על שנתן דעתו על דבר זה. 
ומבושה יבא לאי"ן. וכשהוא אין, נמצא המחשבה שלו הוא ' 
עולם המחשבה ודיבורו עולם הדיבור. מא 


וכשבאה לאדם מחשבה רעה חלילה יראה לטהרה בהעלותה 
להתקשרות הבורא ית'. מב 


מהמחשבה של עבירה נבראה פנימיות, דהיינו נשמה של 
'המשחית, ומגוף המעשה של העבירה נברא גוף של משחית, 
ונברא משחית ממש בגוף ונשמה. מג 


פעמים שמחשבתו יוצאת לחוץ לברר ניצוצות מן 
הקליפות. מ 


המחשבה שאינה אצל אלהות על כרחך היא אצל דבר 
גשמי ונודע שהגשם הוא תחתון מכל המדרגות, אך כיון 
דלית אתר פנוי מניה ובכל מקום היא אלהות, ואם זה האדם 
הוא נלבב יכול למצוא בזו המחשבה עצמה אשר הוא בה 
כעת האלהות אשר בה. מח 


נו 
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" יש ריצי 


המחשבה הוא הר גבוה ועובדות הם ציון לזו, וכשהם 
מחשבים למעלה יכולים לעשות רצון, ויכולים לעשות מדבר 
רע טוב. כמ"ש אצל ר' שמעון בן יוחאי שהיה מדכי שוקי 
טבריא, פירוש שוקי הם מדרגת תחתונים והעלם למעלה. מו 


יש באדם כמה כחות שלזה העולם צריך כח זה ולזה 
העולם כח זה, שעולה נשמתו לכל העולמות שצריך לעולם, 
ובודקין אותו בכל עולם אם הוא ראוי לעלות ואם לאו דוחין 
אותו לחוץ, ולפעמים שולחין לו מחשבה זרה מחמת שדוחין 
אותו. ואם הוא חכם באותה המחשבה יכול לקשר עצמו יותר 
בהש"י. שהמחשבה הוא אותיות שהם אברי השכינה רק שנפלו 
מכח השבירה ונעשה הצירוף של האותיות רע בקליפות. כמו 
אדם שנותן מעדנים מעורבין מין בשאינו מינו שכל אחד 
בפני עצמו הוא טוב וכאשר נתערבו הוא מאוס ורע מאד, כך 
זה הוא גם כן נעשה רע. וכשהוא מבין באיזה ענין המחשבה, 
אם בתאווה הוא מעולם האהבה נפלו, אם ביראה רעה הוא 
מעולם היראה, אם בגאווה הוא מעולם התפארת, וכן בשאר 
דברים שכולם משבעת ימי הבנין נפלו, וכשהוא מקשר אותם 
בהשי"ת באהבת הבורא וביראת הבורא הוא מחזיר אותם 
לשרשם וכו'. ויש להשי"ת ב"ה בזה הנאה גדולה, כמשל הבן 
מלך שנפל לשביה כשמביאין אותו לפני המלך הוא נהנה 
מאד יותר מזה הבן שיש אצלו תמיד. מז 


= אם באה לאדם במחשבתו התפארות הוא בעולם ההתפארות 
ואם באה במחשבתו אהבה הוא בעולם האהבה וכן בשאר 
המדות של שבעת ימי הבנין. ואם הוא חכם להפשיט עצמו 
מהגשמיות אז הוא מדבק עצמו באותה אהבה עליונה במדות 
הבורא ית'. אעפ"י שהאהבה הבאה עכשיו במחשבתו הוא 
מעניני העוה"ז יכול להפשיט עצמו מזאת הגשמיות לדבק עצמו 
בשורש אהבה העליונה. וכשאדם מחדש איזה דבר חכמה 


גז 


בתורה הוא נותן מוחין באותן הדיבורים, מפני שהיו המוחין 
בתחלה בהעלם מלובשים באותן הדיבורים ועכשיו הוא מפשיט 
אותן מהלבוש ומתגלים ומתגדלים. מח 


ויראה שלא יפול ממחשבתו ויחזיק עצמו להעלות למעלה. 
כשאדם רוצה להבין איזה דבר ומרבה עצה להבין הדבר אז 
הוא מעלה אותו לעולם המחשבה וממשיך לעצמו מהחכמה 
עליונה. כשלומד דבר שאמר התנא יחשוב ששם התנא הוא 
שם הגוף, והשכל של אותן הדיבורים שאמר התנא הוא המוחין, 
וכל התנאים והאמוראים הם מדות קוב"ה ושכינתיה, נמצא 
שהוא מתקן עולם הדיבור ועולם המחשבה באותו למוד. | מט 


= לפעמים כאשר מקשר מחשבות חברו למעלה יכול לשנות 
מחשבות חברו. : 


זאת המחשבה נקראה נוקבא שרוצה לקבל קדושיה. 
על דרך משל, אחד שראה איזו מלחמה וספר לאדם צדיק 
וצדיק זה העלה אותה במחשבתו להשי"ת. נא 


ישר ד' צורי ולא עולתה בו. שילך המחשבה 
בדבקות הבורא ביושר ולא עולתה בו. נב 


משה היה פרוש מן האשה. פירוש מכל דבר נוקבא. 
והיה תמיד דבוק למחשבה. נג 


מה שאמר הקב"ה למשה בא ואראך אוצרות של מתנת 
חנם, רצה לומר עולם המחשבה. חנם בלא מצוות, שאין מעשה 
המצוות מגיע עד שם. נד 


הנביאים יונקים מהבינה הנקראה עולם המחשבה. נה 


וכשדיבר הקב"ה עם הנביא, פירוש שהביא את עצמו 
להמחשבה שהוא נכלל שם וחלקו כביכול דבר עמו. נו 


נח 


ו 0 ג כ 


כל אות ואות מכוסה שם חיות רוחני. א 


שכל אות ואות הוא עולם שלם. ב 
האותיות הן היכלות. ג 
כל אות מעוררת למעלה. ד 


האותיות נקראות כלים, כי כמו הכלי נקרא ע"ש המשקה 
שבתוכו כך האותיות מתפיסות במחשבה, שכשרוצה לדבר 


או להשוב איזו מחשבה צריך להיות באותיות. ה 
ובכל אות ואות נכללין כל ס' רבוא אתוון דאוריתא 
שהן נגד ס' רבוא נשמותיהן של ישראל. ו 
הוא יתברך שוכן באותיות. לע 


ובאוריתא ברא הקב"ה עלמא דהיינו באותיות שאמר יהי 
אור ויהי אור. וזה היה אצלו ית' צמצום, שצמצם עצמו ית' 
באותיות וברא עלמא. וכמו שאדם המדבר אינו נבדל 
מהאותיות שהוא מדבר רק הגוף הוא נבדל אבל לא חיותו, כן 
כביכול הוא ית' אינו נבדל מהאותיות. ואין מי שיוכל 
לסבול אלוהותו רק ע"י האותיות. 1 


הכל נוצרו ונבראו ע"י ציור אותיות ואח"כ צירופי 
אותיות שהם הדיבורים וכו'. הצירופים שלמטה מעוררים 
ומתחברים עם הצירופים העליונים אשר כולם הם אורות 


סא 


עליונים מאד עד אין קץ ותכלית, וכולם נתהוו ע*י שם הוי"ה 


ברוך הוא ובתוכם נתלבש שם הוי"ה. מ 
בכל הנמצאים, כל חיותם מעולם הדיבור דהיינו אותיות, 
האותיות חפצות לדבק בשורשן וזו החיות שלהן. \ 
והכל הוא אותיות. יא 


האותיות בעצמן הן כגולמים אם לא הנקודות שעל ידן 
מתנהגות האותיות. ומנהיגן הוא השכל, בשביל שהוא רוצה 
לגלות חכמתו וצורתו. יב 


ואם אדם מתפלל או מעלה שאר אותיות לשורשן, היינו 
שאלו האותיות. שהוא מדבר יש להן דבקות עם אותן 
האותיות שהן למעלה. יג 


אותיות המחשבה נובעות תמיד מקדמות השכל, דהיינו 
בלי הפסק, וכל רגע באות אותיות אחרות מקדמות השכל 
מה שהוא פושטן ונותנן למחשבה ולובש אחרות ונותנן 
בלי הפסק. יד 


האותיות של תורה או תפלה שעל ידן נזכה לעבודת 
השי"ת, הן באות לשרשן ויש להן תענוג, אך שאר דיבורים 
שאינן מזה הענין הם ג"כ אותיות אבל צרופן הם אחרים, 
והשכל שהוא רוכב עליהם הוא שכל שפל ושורה עליו קליפות, 
והאותיות עצמן מתקנאות באותיות של תורה. וכששומען איש 
נלבב וחכם אז מעלה ג"כ האותיות ההן מתוך השבירה, 
שמסתכל על צרוף הקדוש שבתוכן מאיזו מדה הוא וע"י המדה 
מתדבק להשי"ת ואז מעלה האותיות ההן ומכניס בהן אלהות. טו 


קרי וכתיב. כתיב הוא אותיות המחשבה שנחקקין בכתיבה, 
וקרי הוא הדיבור. טז 


סב 


:7 
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כשמדבר בדעת, ובדעת חדרים ימלאון. כי הוא משרה 
בהאותיות אלקות ית', וכשמביא בהן אלקות אזי יש בהן הכל. יו 


שאותיות הדיבור היא שכינה. יח 
במחשבה עיקר האותיות ואח"כ באות לקול ודיבור. | יט 


אותיות הדיבור יש להן עליה למעלה מהמדות. : 


סג 


לשון ודבור 


ל לשון יש לו שורש בתורה. א 


שהלשון הוא השורש וממנו נמשך לדיבור. 

והלשון נמשך מהמחשבה דהיינו מהחכמה. דהיינו 

כשאדם דורש על אוהבו הוא מחמת שנתעוררה בו אהבה 
מחכמה על כן חוקר עליו, והיינו כמו טיפה הזרעית שבאה 
מהמוח ליסוד. וכששמע איזו טובה על אוהבו שדרש עליו טוב 
אזי הלשון גורם תענוג, ובהיפוך אז נתעורר לו גודל רח מניות. 
נמצא הלשון הוא המחבר הכל לעולם התענוג, היא החכמה. ב 


אף שבכל לשון ולשון מע' לשונות יש ג"כ קריאת שם 
לכל הנבראים והיצורים והנעשים וקורין לכל דבר ודבר בשמו, 
אבל לא שמו אמיתי הוא, כי אינם משיגים שמו האמיתי 
ושרשו. משא"כ בלשון הקודש, כל מה שנקרא שמו כך הוא 
שמו האמיתי ושם העצם משורשו. דרך משל, שור התחתון 
נקרא שמו כך על שם שרשו למעלה בחיות שיש בו מאלו 


האותיות שהיו ג' אותיות שור וכן כולם. ג 
שכל תיבה של לשון הקודש צריך לחקור על שורש שלה 
מאיזה עולם נלקחה. ד 
הדיבור הוא כלי להמחשבה. ה 


הדיבורים הם בבחינת מקיפין. ומשל ע"ז באדם שאומר 
איזה ציור בנין לאדם אחר, נמצא הדיבור של הראשון נשמר 
במחשבתו של השני ואח"כ הולך השני ועושה במחשבה זו 


סז 


5* 


בנין בציור כזה, נמצא הדיבור מקיף הבנין כלו, כי בלא דיבור 


שלו לא היה הבנין. 


לפעמים אדם מדבר 


ו 


דבר בפיו ובמחשבה חושב דבר 


אחר. ואיך זה אפשר שידבר בלא מחשבה! אך המחשבה מזה 
הדיבור היא בהעלם, כלומר בוודאי הוכרח לחשוב שידבר 
דברים אלו, אך עתה כשמדבר בלא מחשבה בוודאי המחשבה 
הראשונה היא בהעלם עתה. ו 


גבורי כח עושי 


דברו(תהילים קיג). פירוש, שיהיה 


במדרגה שדיבורו יהיה לו עשיה. פירוש, כשהוא בא אל הדיבור 


צריך לילך דרך שבע מדרג 


ות. כי בראשונה צריך להיות בבינה, 


לחשוב איך הוא מדבר, ואח"כ צריך לילך דרך אהבה ויראה 
ואח'כ דרך התפארות, כשהוא רוצה להיות תיבה שלימה אז 
תצטרפנה האותיות ואז מתפארות בעיניו לדבר כך, ואח"כ 
דרך הנצוח מנצח האותיות אחרות הרוצות לצאת בנענוע 


החמש המוצאות (הפה) 


מנצח אותן לשתוק ומדבר הדבר 


שצריך לו, ואח"כ דרך הוד, ואח"כ דרך יסוד, הוא כשמחשבתו 
דבוקה לדיבורו נקרא יסוד, ואח"כ יבא דרך הפה, והוא מלכות 


והוא מדרגה תחתונה. 


כל הדיבורים שמדברים בני אדם הוא עולם הדיבור 


ומחשבתו הוא עולם המח 


ח 


שבה, וכשהם מדברים טוב ומדבקים 


המחשבה בזה הדיבור אז הם מחברים עולם הדיבור בעולם 
המחשבה וגורמים טוב, וכן כשמדברים רע גורמים רע חס 
ושלום. ויש בזה חכמה נפלאה. | ט 


שהדיבור עולה למעלה מלובש בכח האדם המדבר אותו. י 


דמשביעים אותו ה 


וי צדיק ואל תהיה רשע (נדה 


ל*א). פירוש, דמתחלת הויות נמשך להיות נברא מקשרים אותו 


סח 


0000000 


בעולם השבועה, זו השכינה, וכל הדיבורים שמדבר בעולם 
הזה נחצב מהדיבור ההוא והדיבור הזה הוא ממוצע בין דיבור 
אחרון של מעלה ודיבור ראשון של מטה, וכל הדיבורים באים 


מזה הדיבור, וכל מה שמדבר מעורר זה הדיבור וכו'. והוא 


מותרה ועומד להיות לו התקשרות בזה הדיבור. וכשהוא ח"ו 
רוצה לנטות מן הדרך הטוב מתרה בו הדיבור. ומי שזוכה 
שומע את הקול. יא 


הדיבור שבכל הבריות הוא מעולם הדיבור, וכשהוא מתפלל 
ויש לו מחשבה אחרת והמחשבה רוכבת על הדיבור אז הדיבור 
בגלות, שעליו רוככת הקליפה. יב 


והדיבור הוא עולם הדיבור של הקב"ה שבו נברא העולם, 
ועולם הדיבור נמשך מהחכמה דהיינו התענוג והשעשועים 
של השיית. וג 


עכשיו כל הדיבור אינו אלא לתאוות גופני, ואפילו בדיבור 
של תורה ותפלה הוא במחשבות זרות ופניות, לכן הדיבור 
. בגלות. - 


גלות השכינה, רצה לומר הדיבור הוא בגלות. מו 


שנשבה הארון בין הפלישתים כדי לברר הדיבורים שהיו 
בגלות. פז 


לדבק עולם הדיבור לעולם המחשבה. 1 


הדיבור הוא לבוש להמחשבה, שכשהאדם מדבר נגלה 
מחשבתו. יח 


אין דיבור בלא מחשבה, שהוא חושב מקודם מה שידבר. יפ 
סט 


ישמע מהיכלו קולו. היכל נקרא הדיבור, וצריך להתפלל 
רק מפני שמביא הדיבור לו יתברך, וכשמתפלל כך מניחים 
אותו כל המשמורות. על דרך משל, חותם המלך שנושא 
אותו בן כפר אע"פ שאינו הגון לבוא לפני המלך מניחים 
אותו כל המשמורות, שהמלך יש לו געגועים על החותם 
וממהרים אותו למלך כדי שיהיה להמלך תענוג מהר, כך 
הקב"ה מגעגע אחרי הדיבור. וזה ישמע מהיכלו קולו דהיינו 
מחמת הדיבור. כ 


כשמדבר בכל כחו אזי הוא כולו בהדיבור, וכשהולך הלאה 


יבא לאותיות המחשבה ואח"כ למעלה מהאותיות. כא 
הדיבורים נקראים עטרה, שמסבבין השכל. כב 
שהדיבור משתוקק להיות דבוק במחשבה. בג 


ראוי ליבוש בפני הדיבורים שמדבר, כי עולם הדיבור הוא 
עולם היראה וכביכול השכינה מצמצמת את עצמה ושורה 
בדיבור;: כד 


יחשוב שבכל דיבור יש עשר ספירות וגם אהבה, שאם לא 
היתה אהבה לדבר זה לא היה מדבר וכו'. ויאמר בלבו הלא 
השי"ת וכל המרכבה שלו שורה בהדיבור הזה, ומיד כשיתחיל 
לדבר ולחשוב יאמר בלבו כי זה צמצם הקב"ה כביכול את 
עצמו עולם המחשבה ושורה במוח מדת חכמה וביי;, עולם 
גדול כזה ראוי ליבוש מפניו. כה 


יאמין שמחיה בהדיבור כשהוא מדבר באהבה וביראה כל 
העולמות. כי באוריתא ברא קב"ה כל העלמין, פירוש באותיותיו, 
וכשמביא בהם את הקב"ה חיים כולם והאדם עצמו מתלבש 
בהם. כו 


4 


יחשוב עולם הדיבור מדבר בו וזולתו אי אפשר לדבר 
ככתוב: ד' שפתי תפתח, פירוש השכינה. וגם כן המחשבה אי 
אפשר להיות כי אם ע"י עולם המחשבה, והוא אינו רק כשופר 
כי מה שתוקעין בתוכו אותו הקול הוא מוציא, ואם יפרש 
ממנו בעל תוקע אזי לא יוציא כלום קול, כך בהעדר הוא 
ית' ממנו הוא אינו יכול לדבר ולחשוב. כז 


הדיבור והכוונה הם דמיון גוף ונשמה. כח 


וניכרה היטב מחשבתו הראשונה מתוך הדיבור, ולכך נקרא 
הדיבור מלכות. משל למלך שהכל עבדיו ורוצים לקבל עול 
מלכותו ולעבוד עבודתו ולעשות רצונו, רק כאשר רצון המלך 
עדיין הוא ברצונו או במחשבתו או אפילו אם המלך משמיע 
קול ויוצא בפיו ההבל והקול עכ"ז אינו נודע וניכר מה הוא 
רצון המלך וצוויו, כי כאשר הוא רק ברצונו הוא בלתי מושג 
ומורגש כלל וכלל רק מכוסה ומופלא ונעלם מעין כל, ואף 
אחר אשר בא הרצון אל מחשבתו הגם שיש במחשבה ג"כ 
פרטיות קצת עכ"ז הוא גנוז וטמיר, ואף כאשר משמיע קולו 
ויצא ההבל והקול ג"כ אינו מושג וניכר, כי הקול הוא גולמא, 
קלא בעלמא, נמצא כי עדיין לא נקרא המלך בשם מלכות. כי 
עבדיו ועמו אינם מכירים ויודעים רצונו וציון שלו ובמה 
לעבדו וסדר עבודתו ועשיית רצונו, ואין מלך בלא עם, ועל 
כן עדיין לא נקרא שמו מלך. אך כאשר יוציא הדיבור מפי 
המלך אז הכל יודעים מהות רצונו וצווי עבודתו ונתגלה לכל 
עמו רצונו, ואז נקרא מלך ומלכותו שלימה. כט 


ידוע שדיבור נקרא מדת מלכות. והטעם לפי שעבדי המלך 
אינם ציית. רק לדיבור המלך, שאין יכולים להשיג מחשבתו 
והדיבור הוא הציית להמחשבה. ואמרו בזהר על א' זעירא 
דויקרא, כד מלכא בקסטירא דיליה מלך רבה איקרי וכד 


עא 


נחית לעבדים מלך זוטא איקרי. ורמז בזה, כי ידוע דאותיות =" 


המחשבה הן גדולות לפי שהן המולכות על אותיות שבדיבור. 

והנה המלך מצד עצמו לא היה צריך לדבר אך מצד 
המקבלים צריך לצמצם את עצמו לקול ומקול לדיבור, הגם 
שהכל הוא אחדות פשוטה והכל הוא המלך לבד אך הכלים 
הם מחולקים, והכל הוא מפני המקבלים שאינם יכולים להשיג 
מחשבת המלך ואח"כ גם הקול לא יוכלו להשיג עד שצמצם 
גם הקול לדיבור. והנה האותיות שבמחשבה מלך עילאה איקרי, 
מטעם הנ"ל כד איהו בקסטירא דיליה וכו' דהיינו במחשבה, 
וכד נחית דהיינו מדיבור שיוכלו העבדים להשיגו, מלך זוטא 
איקרי כנ"ל. והנה אם היה להמלך עבד חכם שיכול להשיג 
מחשבת המלך בוודאי היה צריך לציית מחשבתו, וקל וחומר, 


שהרי אנו רואים שהדיבור של המלך נעשה מחשבה להעבד: 


שמחשב תמיד לקיים אותיות ציווי המלך, מכל שכן מחשבתו. ל 


דהתחלת הוית הנשמה לברוא מקשרים אותה בעולם 
השבועה היא השכינה כדי שתהיה מקושרת שם וכל הדיבורים 
שמדברים בעוה"ז נחצבים מהדיבור ההוא, והדיבור ההוא הוא 
ממוצע, דיבור, אחרון שלמעלה ודבור ראשון שלמטה וכל 
הדיבורים שמדברים באים מזה וכל מה שמדבר מעורר זה 


הדיבור וכו'. וכשהוא רוצה ח"ו לנטות מן הדרך הטוב יתרה =- 


בו הדיבור, ומי שזוכה יודע ושומע את הקול. | לא 


אם אדם חושב שהדיבור אינו מדבר כלל אלא השכינה 
מדברת מתוך גרונו הנקרא עולם הדיבור כביכול, והזכרון 
שזוכר הדברים שהורגל בהם, הוא מעלה הדבורים. לב 


שהדבורים עולים תמיד למעלה אם הוא דבוק לו יתברך. לג 


כשמדבר דברים בטלים או לשון הרע, אז הקול וההבל 
ההוא עולה ומקטרג עליו, וכאשר האדם ההוא לומד אח"כ 


עב 


= | דברי תורה והקול וההבל מדברי תורה גם כן עולה, רק הקול 
| וההבל הראשון דוחה את השני מלעלות ומקטרג עליו. | לד 


כשאדם מדבר דיבור טוב והדיבור היא החיות של האדם, 
והחיות היא ממנו ית'/ אז הדיבור סלקא לעילא ומתעורר 
הדיבור העליון ומשפיע עליו יותר חיות מלמעלה. אבל כשהוא 
מדבר דבר רע אז תוציא ממנו החיות ולעילא ג"כ לא סלקא, 
אז קרוב הדבר להיות נפסקה ממנו החיות לגמרי. לה 


אמירה לגבוה כמסירתו להדיוט, ר"ל כשאדם אומר 
שום דיבור לגבוה יהיה כמסירתו להדיוט, רצה לומר שיהיה 
במסירת נפש, על כל נשימה ונשימה תהלל יה. לו 


כשהוא מדבר אל יחשוב שהוא המדבר, אלא החיות שבו 
הוא מהבורא ית' הוא המדבר בו והוא המעלה הדיבור אל 
שרשו. לז 


נודע ד' עולמות הם שורש המחשבה והמחשבה לקול 
ודיבור. ונודע שהוא ית' ממלא כל עלמין ומסבב כל עלמין 
ולית אתר פנוי מניה, ונמצא כשאדם מאמין בזה יכול לדבר 
כל הדיבורים אפילו אינם דברי תורה, כי ידוע שהדיבורים 
הם מעולם הדיבור. אבל אדם שאין שם לבו לזה, רק שחושב 
שהשי"ת הוא למעלה בשמים והוא על הארץ, אינו רשאי 
לדבר להרבה דיבורים, כי אינו יכול לתקן הדיבורים. לח 


ויחשוב שעולם הדיבור מדבר בו, עולם גדול כזה שבו 
נבראו כל העולמות, כדאיתא בהבראם שהוא בה' מוצאות 
הפה, ועִי*ז יחשוב בתפארתו ית'. 

כל חיות העולמות הוא מהדיבור, והדיבור הוא עולם 
היראה, וכביכול שכינה מצמצמת את עצמה ושורה בדיבורו. לט 


עּג 


יחשוב שעולם הדיבור מדבר בו וזולתו אי אפשר לדבר 
וכו/. והוא כשופר כי מה שתוקעין בתוכו אותו הקול הוא 
מוציא ואם יפרוש ממנו התוקע אז לא יצא קול, כך בהעדר 
ח"ו ית' ממנו אינו יכול לדבר. מ 


מתפלל לשמה, פירוש לשם הדיבור, שהדיבור מתאוה 
ומשתוקק להיות דבוק במחשבה. וכשמדבר באהבה וביראה, 
הקול והדיבור משתעשעים זה עם זה והחכמה משגחת ע"ו 
ומתענגת כאב שמתענג מבנו. מא 


כל המרבה דברים מביא חטא. פירוש חסרון, שאפילו 
כשמדבר דברים עם בני אדם בחכמת התורה מכל מקום 
השתיקה יפה מאד. יותר טוב שיכול בשתיקה לחשוב בגדולתו 
ית' ולקשר עצמו בו ית' משקשר עצמו בדיבור. מב 


עד 


יקר כל דבר שבעולם הוא הרוחניות שבו הבא 
מהשם יתברך שנותן בו טעם ומקיימו. . 


שכל מה שיש ביבשה יש בים, דהיינו כל 
מה שיש בגשמיות יש ברוחניות, והרוחניות היא המחיה את 
הגשמיות שכנגדה. ב 


שהשובע בא לאדם מכח החיות והרוחניות שבתוך המאכל 
ולא מהמאכל הגשמי, רק מהתענוג ועידון שבתוך המאכל 
שהוא רוחני. : 


אמרו ז"ל עולמך תראה בחייך, כי גם בזה העולם יש 
להשיג תענוג גן עדן. ד 


התורה חסה על ממונם של ישראל. ולמה כך1 כי זה כלל 
גדול שכל דבר שאדם לובש או אוכל או משתמש בכלי הוא 
נהנה מהחיות שיש באותו דבר, כי לולא אותה הרוחניות לא 
היה שום קיום לאותו דבר. ויש שם ניצוצים קדושים השייכים 
לשורש נשמתו. ה 


דעיקר כל דבר שבעולם היא הרוחניות שבו הבאה 
מהשי"ת שנותנת בו טעם וקיום. ו 


כל הפרצופים והתלבשות הכל רוחניות ושכל פשוט. ו 


כשאדם מדבק עצמו בכל הגשמיות אל הרוחניות שבתוכו 
הוא מקשר את עצמו תמיד לשם הוי"ה. ח 


עו 


, 


אין להתאוות לאכילה גשמיות אלא לאכילה רוחניות. | פ 


ו כל אדם להיות תמיד דבוק בתענוג רוחני, וגם 
כשיזדמן לו תענוגים מתענוגי הזמן כמו בשבת ויו"ט, יהיה 
בתענוג רוחני שבדבר ההוא שהוא החיות של הדבר ולא 
לחומריות הדבר, שעל ידי שהוא דבוק בתענוג רוחני נזכר 
אצל השי"ת, שגם הוא ית' דבוק בתענוג רוחני שאין אנו 
יכולין להשיגו. ‏ אבל כשהוא דבוק לחומריות הדבר, בזה הוא 
מרוחק מהשי"ת. : 


כך יש להתנהג בהסתכלות. אם הסתכל בפתע פתאום על 
אשה יפה יחשוב במחשבתו: מניין לה זה היופיז הלא אילו 
היתה מתה לא היה לה עוד יופי זה רק היתה בתכלית הכעור, 
אם כן מניין לה זה? על כרחך בא זה מכח אלקי המתפשט 
בה, זה נותן לה כח האדמימות ויופי הפנים. נמצא שורש 
היופי הוא כח אלקי. ומה לי למשוך אחר החלק? טוב לי 
להתדבק בשרשא ועקרא דכל עלמין ששם כל היופי. וכן מה 
שמסתכל בשאר גשמיות כמו בכלי, יחשוב מנין בא לכלי זה 
נוי וצורה. על כרחך החומר היא הפסולת, והנוי להצורה הוא 
הרוחני, והחיוני מזה הכלי הוא גם כן חלק אלקי ממעל. וכן 
כשאוכל יחשוב שהטעם והמתיקות הוא ג"כ חיות, ובדומם 
יש ג"כ חיות, שאנו רואים שיש לדומם ההוא קיום ועמידה, 
נמצא שיש בכל מקום חיות אלקי ממעל. 

ואם מסתכל כך נמצא מסתכל במחשבה ואין ההסתכלות 
שלו אלא הסתכלות בעבור אין סוף ברוך הוא. 

ואז אם יחשוב כך כל היום, וזה הוא כלל גדול דמה. 
שחושבין ביום זה סליק על רעיוניו בשנה וחלום, ובזה יזכה 
לראות בחלום החיוני של גשמי ההוא גופא. שביום אינו רואה 
אלא הגשמי ובמחשבתו חושב שהרוחני מלובש בגשמי אבל 
בחלום רואה את הרוחני ערום בלא לבוש. והענין, כי ביום 


עח 


החיוני של האדם הוא חלש שהוא מקושר בגוף להגשמי, לכן 
אינו רואה החיוני של הדברים הגשמיים, אבל בלילה החיוני 
של האדם מתפשט מתוך הגוף, אז החיוני הוא חזק, לכן 
יכול לראות החיוני גופא. ומזה יכול אדם לבוא למדרגת 
הנבואה. , יא 


ואם האדם ירצה לעשות הכנה שתשרה עליו אלהות, 
אזי עיקר הכל שיבין וישיג מאד שאין בו אלא האלהות 


| המחיה אותו ובלתי זו הוא כאפס ממש, ואז יש הכנה שתוכל 


לשרות עליו. וב 


שבכל הדברים יש כח הפועל בנפעל. ומי שיש לו כח 
הראות וחזקה הראיה שלו יכול לראות כח הפועל בכל כלי 
מעשה. ואברהם היה רואה בשמש היתה לו ההשגה שראה בה 
כח הפועל והיה עובד לכח ההוא, נמצא עבד להשי"ת אך 
אח"כ כשראה שהשמש שוקעת וגם הלבנה וכוכבים ומזלות 
כולם שוקעים ולא מהנה אורם כלום, הבין שבהם אינו רק כח 
מכוחותיו ית' והבין שיש עילת כל עילות. ומתחלה היה סובר 
שהכח ההוא הוא תכלית הידיעה שלא היה משיג יותר, ואח"כ 


| הבין שאין סוף לידיעתו ב"ה. אמר מה לי לעבוד לכח אשר 


הוא מלובש בדבר אחר! אעבוד לאין סוף ברוך הוא לעצמו. יג 


עט 


1 
] 
]7- 
= 


-שניגייש]וד התורה, שהיא שמו של הקב"ה, רצה לומר 
עשרה שמות שאינם נמחקים, שהם עשר ספירות. 
]עשרה שכליים. וכל העשר ספירות הן התורה 

5% כולה. כיצד? למשל ענין של אהבה הכתוב בתורה 
היא ספירת חסד וענין של יראה היא ספירת גבורה, וכן כיוצא 
שאר הספירות. נמצא כל התורה שמותיו של הקב"ה, רצה 


לומר ספירותיו. א 


התורה נקראה מגילה עפה, שהיא יותר גדולה מכל 
העולמות, והוצרך השי"ת לצמצם התורה בכדי שיוכל להזריח 
אור התורה בהעולמות. ב 


בכל דבר יש בו חומר וצורה, ואפילו בתורה יש בה חומר 
וצורה. חומר הן האותיות והצורה הן הנקודות שהן חיות 
האותיות. ג 


התורה נתחלקה למדות חסד וגבורה שהן אהבה ויראה 
שהם עשה ולא תעשה, וגם בכל שאר ספורי התורה כולם 
תלוים בב' מדות הללו. כי הברכות ודברים הטובים וספורים 
של האבות והשבטים ושאר ספורי קדושים הם ממדות אהבה, 
ודברים הרעים והקללות וספורי אומות העולם ושמותיהם, 
כגון בלק בלעם ועשו וכיוצא הם ממדות הגבורה שהיא 
יראה, דין. . 


הקב"ה צמצם כביכול את עצמו בתורה. 1 
פג 


6* 


והתורה הוא לבוש השיית. ו 


ועץ החיים בתוך הגן. והנה עץ החיים נקרא שם הוי"ה 


כידוע, ואומרו ב ת וך הגן, פירוש שהוא מתלבש בתוכיות. 


ופנימיות הג"ן פרשיות שבתורה, ששם הוי"ה הוא מתפשט 
ומתלבש בתוך כל הדיבורים ואמירות. והנה יש להויייה ברוך 
הוא כמה וכמה לבושים ומכסים עד אין קץ. כי מתחלה הוא 
מתלבש בה' מוצאות הפה ואח"כ נתהוו ממנו האותיות ואח"כ 
הצרופים שמהם נעשו התיבות, ואח"כ הספורים. ואמרו בזוהר;: 
מאן דאית ליה עיינין, רצה לומר עיני השכל הוא מסתכל 
בפנימיות הדבר, אבל מאן דלית ליה עיינין הוא מסתכל 
בלבושי מלכא ובספורי הגשמיים בפרטן. ו 


ודע לך, שאותיות התורה יש בהן קדושה, ששורה עליהן 


קדושה רוחנית מהאותיות דאוריתא וקוב"ה כולא חד. ח. 


כל התורה שמותיו של הקב"ה. אפילו המעשיות המדברים 
מאיזו מדה או מאהבה או מיראה זהו ג"כ התלבשות הקב"ה בהם. ט 


אוריתא וקוב"ה הוא חד, והוא ית' אין שייך בו חלקים, 
כך אין התורה חלקים וכל חלק מצוה כלול מתרי"ג. , 


אוריתא וקוב'"ה כולא חד הוא, דהיינו שאין מי שיכול 
לסבול עצם אלהותו ית' כי אם ע"י התורה. 1 


קוב"ה ואוריתא חד, וכל התורה שמותיו של הקב"ה, 
וכמו שקוראים לאדם בשמו מניח כל עסקיו ועונה לזה שקורא 
אותו ומשיב על שאלתו מחמת שהוא אסור בשמו, כך כביכול 
הוא יתברך צמצם את עצמו בתורה וכשקורין בתורה אז ממש 
יכוין, ומעורר רחמים והחסדים, כי הוא ושמו ית' הוא 
אחדות פשוטה. ו יב 


פד 


| 


אוריתא וקוב"ה הוא חד. ויש להקשות: הלא הוא ית' אין 
סוף והתורה יש לה סוף? כי הלא ראה הנביא ב' אלפים תורה, 
כדאיתא בגמרא. אך הענין יובן, דידוע דכח הפועל בנפעל, 
למשל אדם מדבר דבר חכמה או עושה דבר חכמה נמצא כח 
הפועל הוא בהכלי שעשה או באיזה דבר שדבר, והחכם העושה 
הנה הוא יכול לדבר ולעשות עוד חכמות הרבה, כך התורה 
היא חכמה והיא ממנו יתברך וכחו הוא בהתורה, דכח הפועל 
בנפעל, וזהו הכח באמת אין סוף. יג 


כל הנביאים ראו באספקלריה שאינה מאירה ומשה ראה 
בהמאירה, רצה לומר שהשיג עצם אלהותו יתברך יותר מכל 
הנביאים, על כן ניתנה התורה בכללות על ידו לפי שבעצם 
אלוהותו אין חלקים, שהוא אין סוף אחדות פשוטה. וכל 
התורה שמו של הקב"ה, דהיינו שיש אצלנו עשרה שמות 
שאין נמחקים שהם כנויים להקב"ה. למשל, שם אל הוא החסד 
והוא האהבה, אלהים יראה ומדת הגבורה וכן כולם, אבל עצם 
אלהותו והחיות של השמות והמדות נקראים בשם הוי"ה ב"ה. 
והנה כל התורה מדברת בשמותיו ית', למשל חלק אחד מדבר 
ממדת אהבה, האיך לאהוב את הבורא ית/ ומספר האיך 
אהבוהו האבות והלכו עמו בתמימות וסבלו כמה בזיונות 
בשביל אהבתו, ומספר כמה מעשיות שעשו שהוא לכאורה 
נראה שהיא לצורך עצמן, הנה לבד הסוד שבהן, לפי פשוטן 
ג"כ סיפרו להראות שגם זה עשו לאהוב את הבורא, לפי 
שנעשה הכל בדחילו ורחימו כדי שימצאו להם צרכיהם ויוכלו 
לעבוד הבורא, וגרמו בזה אהבת הבורא, וגם כל הנסים שעשה 
למענם והראה לנו אהבתו אותם, וג"כ קיצר בתולדות עשו 
והאריך בתולדותיהם ומאורעותיהם מחמת אהבתו אותם, הכל 
נכלל בשם אל. וחלק אחד מדבר מגבורות הבורא ית' וכן 
מתפארתו ונצחונו וכן כולם, והכל יש להם שמות, לכן ארז"ל : 


פה 


כל התורה כולו שמותיו של הקב"ה, ולכן משרע"ה שהשיג 


עצם אלהותו ית' שהוא החיות של כל השמות ושם אין 
חלוקים והכל אחדות פשוטה. לכן כל התורה בכללות ניתנה 
על ידו, משא"כ שאר הנביאים שלא השיגו עצם אלוהותו כי 
אם ע"י המדות. והכינוי הוא פרט. על דרך משל: כשרואין 
גבורות אדס קורין אותו גבור, וכשרואין חסדו נקרא גומל 
חסד, וכן כולם קורין אותו בשם המדה שיש בו בפרט, וכן 
הנביאים על ידי איזו מדה שהשיג עצם אלהותו ע"י אותה 
מדה בלבד ובאותה מצוה לבד דבר עמו הקב"ה, משא"כ משה 
רבנו ע"ה שהשיג ע"י שם הוי"ה ב"ה שהוא חיות וכללות 
הנ"ל עד שהתורה כולה כלליה ופרטיה וכל מה שתלמיד ותיק 
עתיד לחדש ניתנו על ידו. יד 


שבכל חלק מהתורה כלול בו כל התורה, וכל העולמות 
גם כן כלולים בה בהתורה, אך אין נראה ממנה רק פרטיות. 
אבל בהעלט כלול בה הכל. כמו: שאין אנו רואין רק עוה"ז 
ואעפי"כ באה לנו הקבלה שיש עולמות לאין קץ, כן בכל מצוה 
אין אנו רואין רק העשיה אבל נעלם בה הכל. וזהו רחבה 
מצותך מאד, שמצוה אחת רחבה היא מאד. וזהו שכתוב: גל 
עיני ואביטה נפלאות מתורתך, רצה לומר אותם העולמות 
המופלאים והמכוסים שבתורתך.: וזהו באוריתא ברא הקב"ה 
עלמא, רצה לומר התורה כמו שהיא אצלינו אך היא מתלבשת 
בכל העולמות כפי מה שהיא, והיא בעצמה אינה משתנה. וזהו 
שהאבות למדו תורה ונח למד תורה, רצה לומר שהשיגו 
התורה כפי מה שהיא הגם שעדיין בעת ההיא לא נתלבשה 
בלבוש שהיא כנרתיק אל התורה עצמה. וזהו לעתיד לבוא 
מוציא הקב"ה חמה מנרתיקה, דהיינו שישיגו אותה כמו שהיא 
בלי לבוש, לפי שעכשיו לא היו יכולים לסבול בהירתה בפני 
עצנה ולאו כל מוחא סבל דא, כי אם הצדיקים המופשטים 


פו 


[| 


מגשמיות יכולים להשיגה, כל אחד ואחד לפי התפשטותו 
= מגשמיות. על דרך משל: אם מופשט מעולם הזה לבד יכול 
= להשיג כפי מה שהוא בעולם יותר עליון וכן עד אין קץ. כל 
מה שמדבק עצמו אל עולם יותר עליון בו תתפשט השגתו 
ואינו מצומצם כל כך. וכל מה שיתרחק יותר משורשו שם 
התורה יותר מצומצמה עד שבא לעוה"ז שבו הכל בצמצום 
גמור עד שכמעט שאין לך מצוה שאין בה מדות ושעורין. 
וזהו שהקב"ה מצמצם את עצמו ושורה בעוה"ז ע"י התורה 
והמצות שהם כאן בצמצום ושעורין. טו 


הגם שתורת ד' תמימה וכלולה אפילו מאורות הנעלמים, 
אבל היא מכוסה בה מאד, מצומצם ונעלם. מז 


| כשניתנה התורה בסיני ניתנה בדיבור, וכשאנו רואים בוודאי 
מוכרח להיות שם מחשבה, כי הדיבור נמשך מהמחשבה. נמצא 
שהתורה ניתנה בדיבור ובמחשבה. אבל המעשה הוא בידינו: 
כשאנחנו עושים המצוה במעשה, אזי אנו מיחדים מעשה 
המצוה שהיא עולם עשיה עם הדיבור והמחשבה שהם עולם 
היצירה והבריאה. יז 


כמו האדם באותו הדיבור והחיות שבאדם, שמהחיות יצא 
הדיבור והם אחדות גמורה, כי אי אפשר להפריש ולחלק בין 
אותיות הדיבור והחיות המדברים, וכן באותיות התורה שדברם 
הקב"ה, שמדברים ממדתו ית', אהבה או יראה וכו'. יח 


שהתורה והמצוות שהן מצומצמות בעוה"ז הן בעצמן 
מצויות בעולמות העליונים רק ביותר התרחבות, באשר שהן 
קרובות לשרשן. יט 


ועצמות התורה עצמה לא. נתגלה עדיין. כי הנה כל התורה 
מלוקטה מאנשים צדיקים, מאדם ועד נח, אבות, משה שהושרה 


פז 


/ נתגלה עדי עד שיבא משיח ו במהרת בימינו אמן. | 
וכו'. והסוד הוא למה באמת אינה מובן עתה העצמיות של. 3 
התורה, ולמה הוא כך. אך לפי שאין עתה התורה אלא רק | 
מה שנלקח מבני אדם, קצת תורה נלקחה מלבן, רצה לומר > 
מהסיפורים שלו, וקצת מסיפורי בלעם וקצת מסיפורי שאר בני > 
אדם הכתובים בתורה, אך לעתיד תהיה התקשרות הקב"ה ‏ " 
בתורה) ועתידין אנו להשיג גם העצמיות. כ | 


שבהירות התורה בעצמה לא היו יכולים לסובלה על כן 
נתלבשה באותיות התורה שהן עתה.! אבל באמת גם האותיות ‏ > 
שהן עתה והגשמיות היא תורה הקדושה, רק שבהן מצומצמת ‏ . 
גם בהירות העליון מה שלא היו יכולים להשיגה בלתי לבוש. ‏ . 
למשל, ‏ השמש יש בו בהירות הרבה שלא היה העולם . 
יכול לסובלה, ועל כן הוא בנרתיק ולבוש, ולבוש הנ"ל מצמצם 
אור השמש ומקבל מן אור השמש ומבהיק את האור לעולם, 
וממנו מקבל הירח. כא 


גל עיני ואביטה נפלאות מתורתך. רצה לומר אותם 
העולמות הנפלאים ומכוסים בתורתך. בב | 


כאשר האדם משיג הפנימיות (התורה) יודע לדרוש על כל 
אות ואות וקוץ וקוץ תילי תילים שלא על חנם נכתבו בה. 
הוא מהדר ומעטר את התורה. כג 


היירי רייר ו *קכיו.. ידי ור הדרי הו 


באוריתא ברא הקב"ה עלמא ובאוריתא מתקיים. כד 


ולא העוה"ז בלבד אלא כל העולמות, הכל ברא הקב"ה 
באותיות התורה. כה 


ישו ויש->ישיורייר יכו ןיי ירי 


| 


התורה היא תמידית, בכל דור, ודור. , כו 
פח | 


השם יתברך נותן התורה לאיש הישראלי בתמידות. | כז 


מפני מה ניתנה התורה לישראל? מפני שהם עזים (ביצה 
כ"ה). רצה לומר, הלא בלאו הכי היה להם לישראל לקיים כל 
התורה כמו שקיימו אבותיהם, שקיים אברהם אבינו אפילו ערובי 
תבשילין וכמו כן כל האבות. ועוד הלא מצד הדין והשכל 
חייב אדם לקיים כל התורה מפני שהתורה היא קיום ובריאות 
הנשמה, וכמו שקיום הגוף הוא במאכל וכיוצא שאר בריאות 
הגוף. על כן לא היה צריך הקב"ה ליתן תורה והנהגות על זה 
איך ומה קיום בריאות הגוף, מפני שהוא מצד השכל, אם כן 
גם התורה לא היה מן הצורך ליתן להם, כי היו מקיימים 
אותה ג"כ לקיום הנשמה. ולזה אמר מפני שהם עזים, רצה 
לומר שחומר הגוף ויצה"ר לנו הם מסך המבריל, לכן הוצרך 
הקב"ה לתת להם תורה בפרטות. כח 


דאי אפשר לדבק בהקב"ה אלא ע'י תורה ומצוות. | כט 


שכשאדם לומד תורה באהבה ויראה אז ע"י אותיות 
התורה ממשיך חיות לכל הברואים. ל 


כל העוסק בתורה לשמה, פירוש כמו ששמה תורה שהוא 
לשון מורה דרך אשר ילך בה האדם, זוכה לדברים הרבה. 
רצה לומר שכמו שהתורה הוא אין סוף, שהקב"ה ואוריתא 
חד הוא, כן זוכה לדברי עמקות התורה תמיד בלי הפסק. לא 


ולא תימא מאחר שאני עוסק בתורת. ד' ובמצוותיו שהן 
קדושה גמורה אף בלי כוונה, הן מעצמן קדושים! אל תאמר 
כן, אלא אדרבא דווקא בדבר שבקדושה תהיה כוונתך רצויה 
ומחשבתך זכה ודיבורך שלם. לב 


שש אנכי על אמרתך כמוצא שלל רב. משל לאדם 
ההולך בדרך ומוצא אוצר רב עד אין מספר. והנה האדם לוקח מן 


פט 


האוצר ממון רב ועצום כל אשר יוכל שאת, והיתה לו שמחה 
גדולה, וברצותו ללכת משם ראה שנשאר הרבה מן האוצר הון 
רב ליקח עד אין מספר, מפני שלא היה יכול לקבל מחמת 
שאין לו כלים לקבל בתוכם, והיה לו צער מזה. וזה שכתוב 
שש אנכי על אמרתך, מה שלמדתי וקבלתי, אבל בגמר למודי 
אף שלמדתי תורה הרבה אין אני מחזיק טובה לעצמי, כי יודע 
אני חסרוני ומכיר בעצמי חסרון ידיעת התורה מה שחסרתי, 
שלא למדתי וקבלתי ממנה אלא כטיפה מן הים, דוגמת זה 
המוצא שלל רב. לג 


הלימוד יהיה בכח ובשמחה גדולה וזה ממעט המחשבה 
זרה. לד 


הלומד בהתלהבות ושמחה גדולה בדבקות השי"ת, אז 
בוודאי יכוון הדברים באמיתתם. לה 


כשמדבר דברי תורה יהיה במחשבתו כאלו אינו מדבר 
בפני בני אדם רק לפני הבורא ית', וידבק במחשבתו בו ית'. לו 


כשאדם מחדש איזה דבר חכמה בתורה הוא מכניס מוחין 
באותו דבר, שהיו המוחין בתחילה בהעלם באותם הדברים 
ומלובשים בהם ועכשיו מפשיט אותם מהלבוש. . 


כשמדבר דברי תורה או תפלה ידבר בכל כחו כי בזה נעשה 
אחדות עמו ית', דכל כחו הוא באות והוא ית' שורה באות. 
וכן יחשוב למשל כשאומר אמר אביי, דאותיות אביי הוא 
חיותו, נמצא מקשר חיותו לחיות של אביי בדברי אביי. והדין 
שאומר הוא שכלו של אביי, נמצא מדבק שכלו לשכלו 
של אביי, כי חושב בשכלו את הדין, ושכלו הוא מעולם 
השכל אבר מהשכינה, וכשמדבר בדחילו ורחימו אזי מעלה 
אותו ומחיה את אביי, כי מביא את המוחין של אביי בהגוף. לח 


צ 


דיש תורה שבכתב ותורה שבעל פה. תורה שבכתב 
/ עליה אין להוסיף וממנה אין לגרוע, ותורה שבע"פ היא 
| ניתנה בידינו, על דרך אין משגיחין בבת קול. לט 


תורה שבכתב נקרא עולם המחשבה, ועולם הדיבור נקרא 
תורה שבע"פ. : 


והאדם הלמדן ראוי להיות ירא שמים, כי הוא אבר 
מהשכינה. ואם ח"ו לומד שלא לשם שמים אזי הוא מחסר 
אבר מהשכינה ח"ו. מא 


כמה תלמידי חכמים שיושבים במסיבה, וכל אחד מהם 
אומר איזה דרוש על איזה פסוק או מימרא בהש"ס, זה אומר 
כך פירושו של פסוק או מימרא וזה אומר כך, חס ושלום 
מכוונים לקנתור, לאמר הפירוש שאני מפרש יותר טוב 
מפירושי האחרים, בוודאי אוי להם ולנפשם, מוטב שתהפך 
שלייתם על פניהם, אבל אם כל אחד ואחד אינו מתכוון רק 
להגדיל תורה ולהאדירה, אז אשרי להם ולנשמתם. מב 


הפלפול הוא קישוטי כלה, שיש להקב"ה תענוג אפילו 
מזה שאומר שלא כהלכה. מחמת שחולק על כבודו ית'. זה 
אומר אסור הוא כבוד שלו, וזה אומר מותר הוא כבוד שלו 
יתברך. מג 


יצאת בת קול ואמרה: הלכה כר' אליעזר. אמר ר' יהושוע: 
אין משגיחין בבת קול וכו'. אשכחן לאליהו וכו', אמר לו: חייך 
נצחוני בני. (בב"מ). והנה אם הבת קול אמר הלכה כר' 
אליעזר אם כן מסתמא התורה האמיתית כך היא וכך הוא 
הצירוף למעלה, אם כן איך אמר ר' יהושוע אין משגיחין? 
גם צריך להבין כל שקלי וטריא של הש"ס שהיא התורה 


צא 


שבע"פ. מהיכן שורש שקלי וטריא? הלא אוריתא דלעילא לא 


שייך בה שקלי וטריא. אך האמת היא כי לעילא לא יש שום 


שקלי וטריא, רק דברים כהוויתן כפי ההלכה, אך מסטרא דילן. 


דהיינו כאשר באה לתתא תוך ז' עמודים שלה שהם ז' ימי 
הבנין, שם שייך שקלי וטריא הנוטים לחסד ולדין וכיוצא 
שאר המדות וכו'. מאחר שהיו כל כך דבקים בו יתברך, אמר 
ר' יהושוע אין משגיחין בבת קול כי כבר ניתנה התורה 
לישראל, כלומר שהיא מסטרא דילן ונאמר בה אחרי רבים 
להטות, אם כן אם אנו צריכים לנטות לדעות בוודאי התורה 
מסטרא דילן ויש בה שקלי וטריא ואנו הרוב, ויש יכולת להפוך 
הצירוף דלעילא שתהיה הלכה כמותנו. ₪5 


שלא לרבות בלימוד מאד. כי בדורות הראשונים שהיה = 
שכלם חזק ולימודם הקדוש עליון וגדול לא היו צריכים. 


לטרוח עצמם אל היראה, שהיראה היתה תמיד נגד פניהם, 
לכך היו יכולים ללמוד הרבה, אבל אנו ששכלנו מועט אם 
נבטל מחשבת דבקתו ית' ונלמוד הרבה נשכח דבקות הבורא 
ויראת ד', והיראה היא עיקר. לכך צריך למעט בלימוד ולחשוב 
תמיד בגדלות הבורא ית' כדי לאהוב אותו ולירא ממנו. | מה 


צב 


== 2 


יי 


₪ 


מצוה 


מצוות בעצם הן תרי"ג, אבל כאשר יקיים האדם 
בכל דרכיך דעהו יכול לקיים הרבה והרבה 
פעמים תרי"ג עד אין קץ, כי כל מעשיו הם 
לשם שמים. נמצא שהוא מקיים בכל עת ובכל 
רגע מצוות בוראו. | א 


המצוה היא אבר מהשכינה, וכשעושה העושה אותה בשכל 
גדול הוא מעלה אותה למדרגה גדולה וגבוהה. ב 


כלל גדול שכל התרי"ג מצוות הם ענפים מהתורה והתורה 
הוא כלל גדול במצוות, וכל חלק מהתורה הוא מצוה. וקודם 
מתן תורה לא היתה רק מצוה מילה, והיתה בזו המצוה החיות 
של כל המצוות, שכלול כל התורה כולה בזו המצוה דרך 
צמצום, ובנתינת התורה היתה התפשטות על כמה ענפים. | ג 


ויש, במצוה ג' בחינות, דהיינו מחשבה ודיבור ומעשה. 
למשל, ציצית ותפילין גופם הוי מעשה, ופירוש שלהם הוי 
דיבור, והכוונה הוי המחשבה. ד 


בכל מצוה אין אנו רואים רק העשיה, אבל נעלם בה הכל. ה 


מפני שהקדושה העליונה בהירה ומאירה מאד ואי אפשר 
לסובלה, ועל ידי עשיות המצוה שהוא כלי המקבל מתלבש 
בתוכה האור העליון ויוכל האדם לסובלו ולקבלו, כדמיון אור 
השמש ששמו הבורא ית' בתוך נרתיקו בכדי שיוכלו ברואי 
עולם לסובלו. ו 


צה 


שהקב"ה מצמצם עצמו ושורה בעוה"ז על ידי תורה 
ומצוות שהן כאן בצמצום ושיעורים. . 


שהתורה והמצוות שהן מצומצמות בעוה"ז והן בעצמן 
מצויות בעולמות עליונים רק ביותר התרחבות, באשר שהן 
קרובות לשרשן. על כן צריך כל אדם לכוין בעת עשיות 
המצוה בדיבור ובמעשה ובמחשבה, כי בזה מעלה את המצוה 
ומפשיט אותה מגשמיותה ומקרב אותה אל שרשה ויסודה 
בעולמות עליונים. ועיקר הוא התענוג בעת עשיותה. ונראה 
זה בחוש, כי התענוג הוא המחבר שני דברים, למשל דכר 
ונוקבא המחברם הוא התענוג, על כן כל איש שיעשה מצוה 
בדיבור ובמעשה ובמחשבה ועליון על הכל הוא הוא התענוג 
הוא המחברם. ובזה הוא מקשר כל העולמות להקב"ה. ח 


אורייתא וקוב"ה כולא חד. נמצא אם עושה מצוה כתיקונה 
נעשה מצוה זו וקוב"ה חד, הכל קדושה אחת מרוחניות אחד 
אבל אם עושה שלא כתיקונה נמצא שנעשה קליפה סביב 
למצוה זו, שלא תוכל להתאחד עם הקדושה של הקב"ה ונעשה 
פירוד בין הקדושה של מצוה זו ובין קדושה של הקב"ה. | ט 


כשאדם עושה מצוה בהתלהבות וחשק רצון שלו לקיים 
רצון השי"ת, יש לה עלייה עד רצון הקדמון, ושם כל התרי"ג 
וכל אותיות התורה אחד, אחדות פשוטה. : 


יש בני אדם ההולכים לדבר מצוה, להתפלל או כיוצא 
בה, ובאמצע הדרך עומד לדבר עם בני אדם,-- אף שעושה אח"כ 
המצוה, עבירה היא בידו שלא הלך בזריזות. יא 


כשתבוא לאדם איזו מצוה במחשבה אל ימנע מלעשותה 
משום יוהרא או משום איזה פניה, כי בוודאי מתוך שלא 
לשמה בא לשמה. יב 


/ 
צו 
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דכלל הוא בכל המצוות מעשיות הענין בהם הוא כך. 
דרך משל ציצית כשהן חוטין אין בהם חיות, רצה לומר 
הקדושה העליונה, רק ענין המצוה כשהוא עושה הוא מקשר כל 
המדרגות עד העשיה והמחשבה והדיבור והעבודה, מתקשרים 
זה עִם זה, ושורה על הציצית כל ההלכות ציצית וכל הפרשיות 
ציצית שבתורה. ועל דרך זה בכל המצוות. יג 


מצוה |גוררת מצוה. פירוש בעשותו המצוה גוררת 
וגורמת התחברות והתדבקות (באלהים). ועבירה גוררת 
עבירה. עבירה לשון פירוד מבוראו חס ושלום. יד 


שהקב"ה שופע באדם כדי שיעשה מצוה. טו 


צו 


אמונה 


יאמין באמונה שלימה שהשכינה אצלו ושומרת 

אותו והוא בבורא ית' והבורא בו בכל איבריו 

וכחותיו, והוא מסתכל על הבורא ית' והבורא ית 

מסתכל בו, והבורא ית' יכול לעשות כל מה שהוא 

רוצה, אם רוצה מחריב העולמות ברגע אחד ובורא אותם ברגע 
אחד, ובו ית' משורשים כל הטובות והדינים שיש בעולם, שבכל 
דבר יש שפעו וחיותו, ואין אני בוטח ומתירא רק ממנו ית'. א 


צריך להיות פיו ולבו שוים להאמין באמונה שלמה בלי 
שום פניה שמלוא כל הארץ כבודו ובכל דבר יש היותו ית', 
לפיכך כל. אהבה ויראה וכל שאר המדות הוא ממנו ית', 
אפילו בדברים רעים שבעולם, ולכן אין רשאי לאהוב או 
לירא וכן להתפאר וכן לנצח וכן שאר כל המדות חוץ ממנו 
ית'. כי ראוי לחשוב באותה שעה שהוא מתיירא או אוהב דבר 
אחד: מהיכן באה כאן היראה או האהבה או שאר הדברים! 
הלא הכל ממנו ית' שנתן היראה והאהבה אפילו בדברים 
רעים למשל חיות רעות, כי מכל המדות נפלו בעת השבירה, 
ולפיכך אין היראה כי אם ממנו ית'. ולמה לו לירא מניצוץ 
אחד ממנו בבחינה רעה? וטוב לו לקשר עצמו ביראה הגדולה, 
וכן באהבה, וכן בכל המדות, ולהוציא משם גם אותו הניצוץ 
ולהעלותו אל שרשו. ב 


יש ב' מיני אדם המאמינים בהשי"ת. א', שמאמין בהקב"ה 
מחמת שהולך בדרך אבותיו הקדמונים ועכ"ז אמונתו חזקה. 


קא 


וב', מי שבא אל אמונת הדת מחמת החקירה. והחילוק ביניהם:. 
הראשון יש לו מעלה שאי אפשר לפתות אותו אף אם יאמרו 
לו כמה חקירות הסותרות אותו כי אמונתו חזקה מאד שלא 
תוקח לעולם, אבל יש לו חסרון שהאמונה אצלו מצות אנשים 
מלומדה בלי טעם. והשני יש לו מעלה שמחמת שהיכר הבורא 
ית' מכח גודל החקירה חזקה אצלו האמונה שלימה באהבה 
גמורה, אבל יש לו חסרון שבקל יוכלו לפתותו, אם יביאו לו 
ראיות הסותרות יתפתה ח"ו. אבל מי שב' המדות בידו אין 
למעלה ממנו, דהיינו שסמך על אבותיו הקודמים בחוזק וג'"כ 
באה לו מחמת שחקר בעצמו, זו היא אמונה שלימה וטובה.*) ג 


דמה שאנו אוהבים אותו ית' מפני שאנו מאמינים, והאמונה 
היא מכח השכל שאנו מבינים שיש מנהיג את העולם. ד 


האמונה לאדם טוב הוא. למשל, מי שאכל בשרא דתורא 
יודע שיש טעם בדבר ואין צריך לאמונה, רק מי שעדיין לא 
טעם אז צריך לומר לו האמונה, כי הטעם אי אפשר לומר לו 
בכל הדבור שלו רק צריך שיאמר לו: תאמין לי שיש טוב טעם 
הדבר הזה. ומשתלשל עצמו במדרגה זו באמונה כדי להביא 
את חברו לזה שידע ג"כ טעם הדבר. וכן בעבודת ד'. ה 


האמונה נקראה רגלים. כמו אנשים שאינם יודעים את 
התורה איך לעבוד ד' אבל עושים מצד האמונה והוי כמו 
רגלים שעומדים עליהן ואין צריכים להשכל. כן יש קיום 
באמונה אפילו בלא שכל. ו 


דרגלים נקראה האמונה. כמו על רגל עומדים. והרגל 
מעמיד כל הגוף, כך האמונה מעמידה כל העבודה, שאם לא 
יאמין בהקב'"ה עבודתו לאו עבודה. : 


א) הרעיון הזה נמצא בעקרו אצל הבעש"ט. 


קב 


ומויק שו יווישב מ . 


ּ 
, 
| 


= האמונה היא כלי להיראה. כשאדם מאמין בהקב"ה שהוא 
שוכן בארץ, ומפשיט מחשבתו מכל דבר רע, משים מחשבתו 


= בהקב"ה - תפול עליו היראה. , 


והאמונה הוא יסוד כל דבר. ט 


ועַ"י אמונה מתלבשת בתוכו האמת וגורמת פעולותיו. 
נמצא, האמונה נעשה כלי קיבול למדת האמת. . 


צריך לכל אדם להיות לו אמונה גדולה לזה שכל מה 
שהוא עושה איזו מצוה או לומד תורה או תפלה יתעורר 
תענוג למעלה. יא 


כל דבר שרואה יאמן באמונה שלימה שהראו לו מלמעלה 
כדי שיזכור בהקב"ה ויפשוט את הדבר הזה מהגשמיות. | יב 


מי שהוא מאמין באמונה בהשי"ת מפני שיודע האמת 
שמלוא כל הארץ] כבודו והמשכת שפע ית' בכל מקום, נמצא 
שמדת האמונה נתלבשה בתוכה מדת האמת וגורמת פעולתה. 
נמצא, האמונה נעשה כלי קבול למדת אמת. יג 


שיהיו כל המעשים באמונה, ר"ל באחדות הבורא יתברך. יד 


וכלל גדול הוא האמונה. שיש כמה בני אדם שיש להם אהבה 
ויראה ואין פועלים למעלה מחמת חסרון האמונה שלימה. פו 


וצריך לכל אדם להיות לו אמונה גדולה בזה שמזה שהוא 


עושה למטה מתעורר תענוג גדול לעילא. ולא יאמר: איך 


אפשר שאני עושה תענוג כביכול לעילא? רק בכל עשית 
המצוות יחשוב שיהיה תענוג גדול לעילא, שיביא כל הדברים 
לעולם התענוג, דשם לא היתה השבירה. פו 


קג 


ברוך הגבר אשר יבטח בד . רצה לומר, כי אין לבטוח 
בד' על אכילה ודברים גשמיים, כי דילמא לא יתן לו ד', 
אבל רשאי לבטוח בעבודתו שבוודאי יתן לו ד' כח לעשות 
המצוה. ואין לבטוח שכחו יהיה על ידי אכילה, אלא סתם, 
בוודאי יתן לו ד' כח לעבודתו יתברך ואין מעצור להושיע 
דווקא על ידי אכילה. וזהו והיה ד' מבטחו, ולא ע"י אכילה. יו 


קד 


אדם הוא חלק אלוה ממעל, וכשהוא מדבק מחשבתו 
למעלה יכול לידע מה שנעשה למעלה, כי כל 
הדברים הנעשים למעלה עוברים במחשבתו. א 


כי לא יראני האדם וחי. רומז לד' יסודות הגשמיים, 


| בסוד מן האדם נברא האדם, והבן. ואלו הד' יסודות אין להם כח 


שיזכו לראות כבוד אלקים העצם הקב"ה, רק היסודות הרוחניים 
שהם כמוסים בנשמה שהיא ג"כ רמ"ח אברים ושס"ה גידים 
רוחניים והיא חלק אלוה ממעל. ב 


עיקר השגת הנשמה שהיא משגת רוחניות העליון, הוא 
בחינת החשק שיש בדבר העשיה, וכל חשק הוא עיקר מכח 
הטעם, וכל טעם הוא בלתי מושג, וכל דבר שהוא בלתי מושג 
הוא חלק ממש מהקב"ה. : 


מבשרי אחזה אלוה. כי האדם הוא מלא חיות והבל, והוא 
בפנימיותו בהתפשטות גדולה. אמנם כשרוצה לדבר הוא 
מצמצם ההבל דרך הקנה לה' מוצאות הפה לאיזה מוצא 
שרוצה ועי"ז נרגש קול הדבור וקולו והבטאתו, כי חיותו 
הבלו וקולו הוא מצומצם בדבור ההוא. ד 


דהקב"ה ברא את הגשמי וברא בתוכו את האדם בצלמו 
כדי שישרה בו. כמשל בית השרים בבית הוועד שרושמים 
מבחוץ שזה ביתו של פלוני. 1 


קז 


אנו רואים בחוש שיש הכל באדם, שהוא עולם קטן, שיש . 
בו מחשבה שהיא רוחניות ממש וגם חכמה ובינה ודעת וזכרון 
ושכחה וכח המדמה, שכולם הם רוחניות, וכל אחד הוא מדה 
בפני עצמה ואין אחת דומה לחברתה. ומזה המשכיל יבין שאף > 
בעולמות כל אלו עולמות בפני עצמט, וכל אלו שבאדם שורש 
להם בעולמות עליונים. : 


האדם הוא המשפיע והגוף הוא המקבל, אך לפעמים גם 
הגוף הוא המשפיע, דהיינו באיברים שאין פעולתם רק מעשה, . 


| 

כגון ידים ורגלים. ו | 
האדם מושרש בכל העולמות ומשום זה נברא האדם 
בסוף, בערב שבת קודש. | ח 
עיקר האדם הוא הצלם דמות אדם שבו. 


האדם נקרא עולם קטן, והוא דמיון וציון וסימן אל 
דברים עליונים לעילא ולעילא, ואם ח"ו נמצא פגם בו פוגם 
בעולמות עליונים. ' , 


כל ימי האדם וכל עתותיו ורגעיו בעי דרישה, ולא סגי 
בדרישה זמנית אלא תמידית. יא 


המעשה הוא ענף הדיבור, והדיבור הוא ענף האדם, וגם 
האדם הוא ענף המחשבה. יב 


שתכלית בריאת האדם היתה כדי להעלות העולמות 
לשרשם, דהיינו שמחזירם ע"י תורה ותפלה ומעשים טובים 
לאין כמקדם ומדבקם להשי"ת. 0 


אדם החכם יכול לאכול דברים טובים ושאר תענוגים 
ומכל מקום יכול לסגף עצמו בהם, וכן לראות בכל מקום 


קח 


1 


| 


שירצה ולא יסתכל חוץ לד' אמות, לראות בשם בן ד' שיש 


= באותו דבר בסוד שויתי ד' לנגדי תמיד וכו'. וכן בדיבור יכול 
= לדבר אפילו דברים בטלים באיזו פעם להיות דבוק בהשי"ת. 
- וכן בתפלה יכול לעבוד עבודת התפלה להשי"ת שלא תהא 


₪ | 
| 
| 
. 


עבודתו נראה בפני בני אדם כלל, שלא יעשה שום תנועה 
באיברים, רק בפנימיות נשמתו יהיה בוער בלבו ויהיה צועק 
בלחש מחמת התלהבות, בענין שתהא עבודתו בפנים יותר 
גדולה משתהא עבודתו נראה באיברים. יד 


מאת כל איש אשר ידבנו לבו. מאת כל איש שהוא 
כל איש, פירוש שכולו נקרא איש. וזהו אשר ידבנו לבו, שלבו 
זך וברור לאביו שבשמים, הוא נקרא כל איש. כמ"ש רז"ל 
צדיקים נקראים אשכלות, פירוש שכולו איש. כי סתם בני 
אדם אין נקראים אדם רק הנשמה, אבל הגוף נקרא בשר 
אדם, אבל זה שנזדכך גופו ולבו כאחד לעבודתו ית' נקרא 
כל איש. טו 


כל מה שאדם רואה ישים אל לבו. - 


יש באדם ג' זמנים בשנים שלו: א', שני נערות, שהולך 
אחרי תאוות. ב', שנים אמצעיים של אדם שאין בהן כל כך 
תאוות עוה"ז. ג', שני הזקנה שאין לו תאוות כלל. והטעם לזה, 
לפי שיש באדם ג' שותפין, ולכן בשני הנערות יש לאדם 
תאוות רבות מצד חלק האם שיש בו, ובשנים האמצעיים אין 
בו תאוות כל כך לפי שכבר כלה האם שבו, אבל על כל זה יש 
לו עוד תאוות מצד חלק האב שבו. אבל בימי הזקנה אין לו 
תאוות כלל, לפי שהוא חלק הקב"ה. יז 


כל אדם צריך להמשיך עצמו למדרגה עליונה שהוא 
עומד עתה. יח 


קט 


ויחשוב שהוא מבני עולם העליון ולא יהיו חשובים אצלו = 
כל בני אדם הדרים בעוה"ז, כי כל העולם כלו הוא כגרגר = 
חרדל נגד עולם העליון, ולא יהיה חשוב בעיניו אם יאהבו > 
אותו אם ישנאוהו, כי אהבתם ושנאתם אינו כלום. ₪ | 


יחשוב שהוא רק ככלי אומן. כמו אומן שמכה בפטיש - 
על האבן בחשקו ולא זהו תאוות הפטיש שיכה על האבן, > 
דאם כן יפרד הוא מהאומן, כך כמו שמשפיע קדמות השכל. / 
בבינה כך הוא נעשה, וכל איבריו הם רק כלים, שהוא צריך > 
לאכול כי אם ע"י אברים ולא יאכל לשם תאוותיו. וכן צריך 
למשוך דור ואי אפשר כי אם ע"י דכר ונוקבא, ויחשוב 
שהוא והיא רק ככלים ולא שמזווגים את עצמם לשם תאוותיהם. כ 


הנה, חיות האדם היא בפנימיותו בהתפשטות גדולה. והנה 
כשעושה איזה דברן או כל תנועה שעושה או הולך או מדבר 
הוא מצמצם כל חיותו בדבר ההוא והדבר ההוא הוא מגביל 
אותו ומסבב, כמו הכתיבה ממש שאדם מסבב ומגביל בדיו 
שחור עד שנראה מעט לבנונית בתוך הדיו, ולפי ההגבלה 
הסיבוב של הדיו שמסבב על הלבנונית של הנייר נראה 
תמונת האות, ולכן מכל תנועה ומכל עשייה הוא נעשה חקיקה 
בפנימיותו עצמותו של האדם. וזהו ותהי עוגותם חקוקה על 
עצמותם וכו'. אם עושה עשייה או תנועה או הילוך של מצוה 
הוא מוגבל ומסובב במצוה ההיא והמצוה ההיא מדובקה 
בהשי"ת, כי היא דיבור של השי"ת ומצוותיו, נמצא הוא מקושר 
להשי"ת דרך מצוה זו. יש 


ונודע שסוף מעשה במחשבה תחלה. על דרך משל: לאדם 
עֶלה במחשבתו לבנות לו בית לדור בו ואח"כ בונהו ודר בו, 
והנה כל המלאכות שעשה מהתחלה עד גמרו אעפ"י שהם . 
קדמו להדירה בבית במעשה, אבל במעשה מחשבת דירתן 


קי 


קדמה לכל, ואח"כ כדי להשלים מחשבה זו נתיעץ במחשבתו 
האיך יעשה כל מלאכות עד שיגמור הבית וידור בו. ועל דרך 
זה היה בבריאות העולמות, שהאדם שהיה סוף המעשה היה 
במחשבה תחלה. והנה סוף המעשה אפשר לקרותו בשם שורש 
להמעשה שלפניו, כיון שהוא תחלה במחשבה וכדי לגומרה 
עלה במחשבתו כל התחלת המעשה, אם כן הוא סבה להמעשיות 
שלפניו והם מקבלים ממנו, כמו שבהענף אי אפשר להיות 
אלא מה שהוא בהשורש בהכרח, ואלו היינו יכולין להמשיל 
שיש אצל השורש רצון היינו אומרים שאי אפשר להיות 
ברצון הענף אלא מה שיש ברצון השורש, כיון שכל מציאותו 
נמשך מהשורש ורצון הענף מרצון השורש אם כן אי אפשר 
להיותם מתנגדים זה לזה, כך אי אפשר שיהיה לתחלת המעשים 
מתנגדים לסוף המעשה שהוא שרשם, וכן על זה: כיון שהאדם 
הוא שורש הכל כנ"ל, לפיכך כשהאדם מדבק את עצמו להשי"ת 
מאד גם כל העולמות מתקרבין ומתדבקין לשרשם ויש להם 
עליה למעלה. ונודע ‏ שכל מה שעולה יותר למעלה יש לו 
יותר שכל ובהירות, לכן מצינו בחמורו של ר' פנחס בן יאיר 
שהיה לו שכל להכיר בין מעושר לטבל. והענין לפי שר' פנחס 
בן יאיר היה מדבק את עצמו להשי"ת בתכלית הדביקות עד 
שהיתה עליה אפילו לחומריותו והיה מכניס בו שכל הנ"ל. כב 


האדם מיד כשחושב בדביקתו ית' אזי שורה עמו. כג 


גו 
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ראי ולי ורי כ יקיו ורי ה 


ל מה שברא הקב"ה לבד ממנו, הוא דכר ונוקבא. א 


דלית דבר בלא דכר ונוקבא, נמצא אעפ"י 
שהוא דכר באיתגליה יש ג"כ באיתכסיא נוקבא. ב 


כל מעשה בראשית בקומתן נבראו ויצאו דכר ונוקבא 
כחדא, ואח"כ סידר הקב"ה דכר לנוקבא להיות לפניו. ג 


בוודאי שבזכר הפנימיות שלו היא נוקבא, ובנוקבא 
הפנימיות שלה הוא דכר. כי בלא זה בוודאי היו מתנגדים. 
ואיך יהיה אפשר שהזכר תהיה לו תאוה והתחברות לנוקבא, 
בהיות שניהם נגדים? . 


אדם אינו נקרא אדם שלם עד שיהיה זכר ונקבה. ה 


שהנוקבא נקראת אחור, והזכר נקרא קדם דהיינו פנים. ו 


העולמות העליונים המה זכרים המשפיעים. | | 
בקדושה יש דכר ונוקבא. כי הקדושה נותנת לו כח 
לעשות מצוה ומצפה לקבל הארה ממנו. ה 
נקרא אהבה ויראה דכר ונוקבא. ט 


כל עילה ועילה בערך שהיה מקבלת מעילה העליונה 
נקראה נוקבא, ובערך שהיא משפיעה לתחתון נקראה דכר. י 


קטו 
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החילוק שבין הקב'"יה להנבראין הוא, שהשייית הוא בתחלה ‏ = 


בחינת דכר כי משפיע חיות וחכמה לכל העולמות, ואח"כ 
בחינת נוקבא והוא מקבל תענוג מהם. והנבראים הם להיפך, 
שבתחלה הם מקבלים חיות ממנו ית' ואח"כ משפיעים תענוג 
ושמחה לו יתברך. יא 


האדם ואשתו נקראו בניהם נוקבא נגדם, אף שהאשה 
היא נוקבא, אבל בערכם שהם הבנים מקבלים נקראו נוקבא. 
ונגד הבנים הבנות הן הנוקבא. ונגד המוח כל כלי תשמישו 
וכל הדברים שבבית מקטן ועד גדול, הכל נקראים נוקבא. יב 


ושמרתם את החקה זאת למועדה מימים ימימה. 
לפי דאית ימים ואית ימימה. רצה לומר, יש ימים שהם בחינת 
זכר ויש ימים שהם בחינת נוקבא, והם בדרך זה. על דרך > 
משל, כשהשי"ת ברא את האדם לא ברא אלא אדם הראשון 
ונוקבתו ומהם יצא כל העולם, נמצא אדם ונוקבתו הם בחינת 
זכר נגד כל העולם, וכולם בחינת נוקבא אצלם כי מקבלים מהם. 
וזהו בבחינת נפש. וכל בעולם שני והוא הזמן, למשל שז' ימי 
בראשית הם בחינת זכר שבהם ברא הקב"ה כל הנמצאים, וכל 
שאר הימים הם בחינת נוקבא שמקבלים מהם, כל יום מיום 
ראשון, למשל: יום א' מיום א' של מעשה בראשית, ויום בי 
מיום ב' של מעשה בראשית, וכן כולם. וכן בכל המועדים. 
למשל חג הפסח הוא בחינת נוקבא אל חג הפסח הראשון 
שבו יצאו בני ישראל ממצרים, והוא בחינת זכר אצל כולם. 
וכן בכל המועדים. יג 


מה הקב"ה משפיע אף אתה תהיה משפיע, איש זכר. 
דהיינו שלא על מנת לקבל פרס, דהיינו כבוד או כיוצא. כי 
אם עובד על מנת לקבל פרס הוא כמו נקבה שמקכלת. - יד 


קטז 


כל אדם צריך לראות שלא יהיה בחינת נוקבא לשום 
דבר, דהיינו שלא יהיה להוט אחר תאוות ולא יהיה מקבל 


תענוג מהן שאז הוא בבחינת נוקבא להתאוה, רק יהיה בחינת 


נוקבא להשי"ת. | טו 


הנכון שיהיה כל אדם בבחינת נוקבא להשי"ת, שיתאווה 
לדבקות הבורא ית'. - 


כל דבר בחינת דכר ונוקבא, ובוודאי צריך. 3 אחד 
המחברם -- והוא הצדיק. יז 


קיז 


צריך האדם להבין בשכלו שהיצר הרע מקנא בו 
שלא יבא למדריגה והוא מקטרג בו מאוד. - א 


שיש ב' מיני יצר הרע המחטיאים את האדם 
ח"ו. אחד המבטלו מלקיים מצות עשה, הוא דמיון המים 
שטבעם קר ולח כך הוא נותן באדם קרירות וחולשות וכבידות 
הגוף ועצלות שיהיה נמנע מלקיים מצות בוראו, והיצה"ר 
השני הוא המחמם ומלהיב את האדם, רצה לומר דמיון האש 
לעבור על לא תעשה. ב 


לפעמים מטעה היצה"ר לאדם ואומר לו שעבר עבירה 
גדולה אעפ"'י שאינה אלא חומרא בעלמא או שאינה עבירה 
כלל, וכוונתו שיהיה האדם בעצבות מכח זה ויבוטל בעצבותו 
מעבודת הבורא ית'. | ג 


בוודאי אין היצה"ר מפתה את האדם שלא ילמוד כלל, 
כי ידוע לו שאין שומע לו האדם לזה, כי כאשר לא ילמוד 
כלל לא יהיה נחשב בעיני הבריות ואינו נקרא למדן, אך 
היצה"ר מפתה אותו שלא ילמוד איזה דבר שתבא לו יראת 
שמים מזה כמו ספרי מוסר או שלחן ערוך לידע הדין על 
בוריו, אך מפתה אותו שיעסוק תמיד בגמרא עם כל 
המפרשיםא). ד 


כשיצה"ר מפתה את האדם לעבירה, עפ"י רוב מראה לו 
כאלו עשה מצוה, כדי שלא ישוב לעולם. 1 


א) הדברים האלה מסופרים גם בשם הבעש"ט. 


קכא 


מי שמתענה משבת לשבת ובסוף יום האחרון נפלה לו 
פניה משבח בני אדם, נמצא שאבד כל הטוב הצפון לו מתעניתו 
ולריק יגיעו. והנה אז מתגרים עמו היצ"ט והיצה"ר. היצ"ט 
אומר לו: הלא טפש גדול אתה שאבדת כל הגנוז לך בשביל 
פניה שפלה כזו! והיצה'"ר מתגרה בו: ראה טפש שאבדת גופך 
בתענית כבדה כזו בחנם בלא דבר! ו 


בכל דרכיך דעהו, כפשוטו. בכל המעשים אשר אתה 
עושה אפילו דברים שהם צרכי האדם הגשמי, בכלם דעהו, תהא 
כוונתך לשם שמים. נמצא יכול האדם לעשות פשרה בין היצר 
טוב ובין היצר רע, כי שניהם נהנים ממעשיו, כי הוא אוכל 
ושותה ומתענג ובשאר דברים גשמיים ברצון היצה"ר, וגם 
עושה רצון היצ"ט כי כל מעשיו לשם שמים. ז 


השיבה שופטינו כבראשונה ויועצינו כבתחלה. 
רצה לומר, שופטינו הם היצר טוב והיצר הרע, כמו שאמרו 
חז"ל: צדיקים יצ"ט שופטן ורשעים יצה"ר שופטן. והם הב' 
מלאכים המלוים לאדם, וכשאדם מטיב מעשיו מלאך הרע 
עונה אמן בעל כרחו, ואז שניהם הם השופטים אותו ומנהיגים 
אותו. וכן היה במעמד דר סיני, כי אז. פסקה זוהמתן והיו ב' 
השופטים שניהם כאחד טובים, ואנו מתפללים עתה: השיבה 
שופטינו כבראשונה. ח 
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שראל -- שורש כל הנבראים. א 


שישראל הם חיות של כל העולמות כולם. ב 


שישראל הם עיקר החיות וכל אומות מקבלים מישראל 
חיות, כל אומה ואומה בפני עצמה. : 


הנה זה כלל גדול שסוף כל דבר זהו תכליתו. למשל, 
כשאני רואה שנתהוו כמה דברים ואיני יודע למה רק אח"כ 
כשאני רואה הסוף של אותו דבר יודע שהוא תכליתו, וכל 
עיקר כוונת ענין היה רק בשביל הדבר שנעשה לבסוף. למשל, 
שראינו במצרים שנתגלה אלוהותו ית' בכבודו ובעצמו וכן 
נעשו נוראות על ים סוף ואיני יודע על מה עשה ד' ככה, 
אך אח"כ כשנתנה התורה מאתו ית' אז נודע שהתגלות 
אלהותו ית' היה בשביל ישראל שיקבלו את התורה מידו 
ית' בעצמו. והן כאשר אני רואה העולמות וכל הברואים 
ואיני יודע תכליתם ותענוגם למה בראם, אך אח"כ כאשר 
אני רואה ישראל בעולם--יודע אני שהם התכלית של עולם 
ובשבילם ברא מה שברא. ד 


תחלה עלו ישראל במחשבה. רצה לומר, שאע"פ שישראל 
הם אחרונים לכל הנמצאים בפועל אבל במחשבה הם קדומים 
לכל, וכולם לא נבראו אלא בשביל ישראל. - 


קכה 


יעקב חבל נחלתו. שכל אומות העולם הם תחת יד " 
שרים אבל ישראל הקב"ה עליהם בעצמו כמו שכתוב: ד' הוא = 
מלככם. ו| 


ישראל עלה במחשבה. קדימת הרצון היתה בשביל שיהיו 
ישראל צדיקים בכל דור ודור. צמצם השי"ת כביכול את 
בהירתו כדמיון אב הצמצם את שכלו ומדבר דברי קטנות 
בשביל בנו הקטן. וגם כל מדות מעשה נערות נולדים בהאב 
שאוהב את מעשה נערות כדי שיהיה להבן תענוג. ו 


נעשה אדם בצלמנו כדמותנו. למשל, אדם שיש לו בן 
אף שהבן עבר מכנגד פניו והלך מאתו עכ"ז נחקקה צורתו 
של הבן במחשבת האב, אך מי שלא היה לו בן מעולם לא 
ירצה לומר שתהיה נחקקה במחשבתו צורת הבן שיהיה לו 
אח"כ, כי עדיין לא ראה אותו ולא הוכר צורתו. זהו דרך 
בני אדם. אבל אצל השי"ת שייך זה לומר: אף קודם שנברא 
העולם וישראל, היתה נחקקה צורתם של ישראל במחשבה. כמו 
שאמרו רז"ל: ישראל עלה במחשבה תחלה, כי אצלו ית' העבר 
והעתיד אחד. וזה שכתוב: נעשה אדם. רצה לומר אלו ישראל 
הנקראים אדם, בצלמנו, פירוש באותה צורה שהיתה חקוקה 
במחשבה. וזהו כדמותנו. רצה לומר, באותו דמיון שהיה 
במחשבה קדומה עתה נעשה אותה. הח 


משל, אדם שנושא אשה בשביל אהבת נשים וכשיש לו 
ממנה בנים יש לו תענוג מהבנים, ואחד שנושא אשה בשביל 
אהבת בנים, וזהו נקרא אהבה מוקדמת, שמצייר במחשבתו 
את תמונת בנו שיולד לו שכך תהיה תמונתו, ומצייר איך 
יהיה מדבר דברי שכל, נמצא מצייר במחשבתו את התמונה 
אעפ"י שאין לו תמונה. נמצא מחמת השתתפות מחשבתו עם 
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בנו שיוולד לאחר זמן נולדה בתוכו אהבה. כך היה להשי"ת 
תענוג מתחלה מישראל ילד שעשועים שמשתעשעים בכל דור 
ודור מחמת מעשיהם ודיבורם. : 


העליונים אין להם התעוררות אם לא ע"י ישראל שהם 
שורש כולם, ופשיטא שאינם יכולים להוציא שום דיבור בלתי 
ישראל שהם שורש כולם, כי הם עיקר המחשבה. נמצא כי 
כאשר ישראל מתחילין לומר שירה יש להם למלאכים כח 
לומר גם כן שירה. \ 


שירה של ישראל גורם שירים הרבה של עליונים. וא 


וישראל אינם מפסיקים בינם ובין קונם, כי אפילו 
הגשמיות שבהם נתהוו ונעשו מהאותיות וכו'. הם אחדות גמורה 
בכל צד (עם הקב"ה). בכל צרתם לו צר (ישעיה ס"ג). יב 


יש לו (להקב"ה) התפארות מישראל בניו, כי אעפ"י שיש 
לנו יצה'ר וגוף אנו עובדים אותו, ולא כמלאכים הרוחניים. יג 


דישראל הם אחדות גמורה עם השי"ת. | יד 


ומי כעמך ישראל גוי אחד? כשהם דבקים בו יתברך 
נעשה אחדות. טו 


כל הדנין את ישראל דנין כביכול אותו ית', דהוא אחדות 
עֶמנו. מז 


כמו שיש חשקות ודביקות גדולה בזיווג, כן ישראל 
בדביקות וחשקות גדולה לעבודתו ית' להמליכו ית'. 1 


שהקב"ה למעלה מן הזמן. וישראל כשהם טובים הם 
ג"כ למעלה מן הזמן. יח 


כשהם (ישראל) עושים רצונו של מקום הזמן בידם 
לעשות כמו שרוצים, שהם למעלה מהזמן. יט 


וידוע דאין סוף ברוך הוא כולו טוב ומחשבות קדושות הן . 
בטוב, רק כשמוחל עוונות בישראל אזי מחשבתו הקדושה 
מתלבשת בזה העון ומוחל לו. כ 


ד' אלהיו עמו. פירוש, עם הישראלי הוא אלהים כביכול. כא - 


ששמות אישי ישראל,| כולם שרשם בשמות הוי"ה ב"ה 
הנכתבים בספר התורה. 9 


קדושים תהיו. לשון הווה, שתהיה תמיד קדושה בכם ‏ 
במה שתהיו דבוקים בעבודתי ואז יושפע לכם שפע קדושה. כג' 


במאי נרא אתינא לקמך, שיש להקב"ה כביכול תענוג 
= מזה כמו אב שיש לו תענוג מבן וחשוב לו התענוג שיש לו 
מהבן יותר מכל התענוגים שלו, על דרך ישראל מפרנסין 
לאביהם שבשמים. כד 


ארז"ל: בים נדמה להם כבחור ובסיני נדמה להם כזקן. 
משל, האב אוהב את בנו ומפני גודל האהבה שיש לו לבנו 
נחקקה להאב צורת הבן! כמו שהיא עומדת לפניו, וכשהבן 
קטן עדיין נדמה לאביו: במחשבתו צורת קטן וכשהוא גדול 
נדמה ‏ לו צורת גדול במחשבתו !וזה ידוע, ישראל עלו 
במחשבה. פירוש, שהם תמיד נחקקים!במחשבה העליונה 
כמו שהבן נחקק במחשבת אביו וכו'. והנה ידוע כשיצאו 
ישראל ממצרים היו כעובר הנשמט מרחם אמו, וכשבאו אל 
הים היו כנער שגמלתו אמו, והיו בהם קצת דיבור אבל לא 
בשלימות וכו'. וזהו פירוש בים נדמה להם כנער, רצה לומר 
כאשר היו ישראל בעת ההיא כך נדמה במחשבה עליונה 
צורתם ג"כ כנער ושחור וכו'. וכשבא אל הר סיני היו משיגים. 


קכח 


כבר ללמוד ואמרו נעשה ונשמע, מעצמם היו משיגים כבר חכמה 
עילאה, והיו אז בסוד זקן זה שקנה חכמה. וזה בסיני נדמה 
להם כזקן, רצה לומר מצורתם נחקקה במחשבה העליונה בצורת 
זקן, כדרך הבן הנחקק במחשבת אביו כפי גדלו ושלימותו. כה 


למשל, כאשר המלך נהירין אנפהא ושמח וטוב לב 

והרחמים גוברים, אף אם בעת השמחה בא לפניו מי שנתחייב 

= | מיתה למלך, אך מחמת גודל השמחה והרחמים גדלה הרחמנות 
= ולית דין כלל תמן וכו'. 

וכל השמחה גרם בבוא בן מלך לפני המלך, מגודל 

התענוג ושעשוע נולדה לו שמחה יתירה, והם ישראל, על 

שם בני בכורי ישראל, ישראל אשר בך אתפאר. | כו 


יש שני מיני אהבה שהאב אוהב את הבן. א/, מפני 
שנתחכם מכל האדם בתורה ובחכמה ובמעשים טובים, 
ואחרי שרואה האב מעשים של אחרים ומעשיו הטובים יש 
להאב תענוג ושמחה, ובעבור זה אוהבו אהבה עזה וגדולה. 
ויש אהבה אחרת והיא טבעית, שהאב אוהב אותו בעצם אף 
שאינו רואה מעשים אחרים הגרועים ממעשיו, רק מחמת גודל 
האהבה והגעגועים שיש לו על בנו הוא משגיח עליו בהשגחה 
פרטית ואינו מעלים עינו ממנו רק משים עינו עליו להטיב 
לו ולקרבו ולאוהבו בכל מיני אהבה וקורבות. 

וזה שאמר הכתוב: כן דודי בין הבנים, שהם ישראל, 
= שהוא משים עינו עלי ומקרב אותי לעבודתו ית', ואין אהבתו 
אלי מחמת שרואה מעשי אחרים הגרועים ממעשי, אך הוא אוהב 
אותי בעצם, כמו האב האוהב את בנו מכח הטבע ואינה תלויה 
בדבר ואינה בטלה לעולם. כז 


הגורם הגדול לישראל שיהיו בקטנות הוא, מחמת שהם 
דבוקים ליראת הבורא ית' שהיא חכמה, כמו שאמר הכתוב: 


קכט 


הן יראת ד' היא חכמה. דהיינו שרואים תמיד כח הפועל 
שבהם, שאלולא כח הפועל שבהם היו אפס ואופס, אם כן מה 
הוא נגד כח הפועל1 אינו רק אין. על כן יש לו בושה דהיינו 
יראה. כח 


ישראל כתוב בהו כי קטן יעקב ודל. וכן דוד הקטן, 
דהיינו שמקטינים את עצמם, אז גם הקב"ה מצמצם את עצמו 
ויכולים להשיג אלהותו בלי מסך ומגן. כט 


כדמיון אדם שהוא שבע מחמת תענוג כך הקב"ה מתענג 
מחמת מעשיהם של ישראל. . 


דכשישראל עושים רצונו של מקום יש תענוג גדול 
להשי"ת, כי הוא ית' מתאווה שנהיה דביקים בו כמו בחינת 
אב אל הבן. לא 


על ידי שישראל עוסקים בתורה ובמצוותיו ית', הם 
ממשיכים שפע בכל העולמות. לב 


והדיבור של ישראל הוא עולם הדיבור כביכול המחיה 
העולם, ומחשבתן הוא עולם המחשבה וכן למעלה ממנו. לג 


שבכל אדם הישראלי יש בו אברהם יצחק יעקב. לד 


קל 


| 
/ 
| 


ו 


,- 


-- +3. 


יקר בריאת האדם בעוה"ז לעבודה. א 


העבודה האמתית היתה צריכה שתהיה 
מחמת התעוררות עצמינו, שאנחנו חלק אלוה 
ממעל, בהתעורר צד החלק של אלהות שבתוכנו. ב 


כשהוא עובד להקב"ה כל העולמות עובדין אותו ית'. וזהו 
כשהאדם אומר למטה שיר אחד מעורר השירים למעלה שירים 
הרבה אשר לשלמה אשר הוא לקב"ה, דהיינו בדחילו ורחימו 
כי בלא דחילו ורחימו לא פרחא לעילא. ג 


משל לאב שמטיפה שלו נעשה הוולד ויש בו כל מדות 
טובות ומדות שפלות ומגונות גם כן והכל בא מטיפת האב, 
ואעפי"כ צריך לכבד את האב ולעבוד אותו בדרך כבוד 
במדות טובות לבד, כן צריך לעבוד לעצם כבודו ית' ולא 
למה שמלובש וכו'. דאתה אינך צריך ואינך רשאי לעבוד 
לשום דבר המלובש, רק להשי"ת לבדו, לעצם כבודו ית'. | ד 


וכשהאדם עובד את הקב"ה יש להעולמות עליונים גדולה. 
כמשל שר שעובד את המלך וכשעולה לגדולה גם העבד 
עולה לגדולה, כי נעשה חשוב למלך. ה 


הגוף הוא מסטרא דמסאבא, חלקיה דיצר הרע, כמו 
שכתוב: בחטא יחמתני אמי. והנשמה היא חלק אלוה ממעל. 
והנה החלק הטוב הוא העובד עבודת השי"ת, וזהו המשמש 
את הרב, כי החלק אלוה בעצמו הוא עובד לאלוה. ו 


קלג 


אין עובדין את השי"ת אלא בכח שנתן ובמחשבה ובדיבור, 
וזה הוא עולם המחשבה ועולם הדיבור, נמצא מחמתו עובדים 


אותו. וזה הקב'"ה כהן הוא, שעובד בעצמו כביכול את עצמו. ז 


וכל בניך למודי ד. רצה לומר, שמלמדין את ד' 
האיך לעשות. כמו שכתוב בזהר: זכור לאברהם, דאחיד לי 
בדרועיא ובגופיה וכו'. רצה לומר, כמו שאדם אוחז חברו 
בידו ואינו מניחו לעשות רצונו כך משרע"ה אחז אותו באהבה 
וביראה ושינה רצונו כביכול. 

הבן מעלה באביו התפארת וכל המדות אהבה ויראה, וכן 
למעלה כשאנו עושין מע"ט שהיה להקב"ה תענוג, אנו מגדלין 
להקב"ה כביכול. 1 


כביכול, כשאנחנו עושים מעשים הגונים נתרחב עולם 
השכל ית', על דרך ישראל מפרנסין לאביהם שבשמים. - ט 


זו תכלית העבודה לגרום תענוג :גדול, להביא מדרגות 
תחתונות למעלה. / 


האדם העושה הכל רק כדי למלאות רצונו ית' ולעשות 
נחת רוח לפניו ית', הוא מכניסו במעשיו ומשרה בו אלהות. יא 


שיהיה הגוף ביתו של הקב"ה. יב 


ועיקר עבודת השם יתברך להעלות הדיבורים והאותיות 
אל הקדושה. יג 


שתכלית בריאת האדם היא בכדי שיעלה העולמות לשרשן, 
דהיינו שמחזירין לאין כמקודם ע"י תורה ותפלה ומעשים 
טובים, ומדבקן להשי"ת. יד 


קלד 


יש כבוד נברא ויש כבוד נאצל. כבוד נברא הוא מלכות 
דבריאה, שהוא עובד הקב"ה מחמת בחינת הברואים וכו. 
וכבוד נאצל הוא מלכות דאצילות, שהוא עובד הקב"ה מחמת 


עצמותו ית'. טו 
כלל גדול, שתהיה העבודה לצורך גבוה לבד ולא כוונת 
עצמו אפילו מעט מן המעט, רק כולו לד'. מז 
ועבודת ד' היא תמידית. יז 


כל הנשמה תהלל יה. על כל נשימה ונשימה תהלל יה. יח 


פעמים יש לעבוד להשי"ת בנשמה לבד דהיינו במחשבתו*).יט 


דיש ב' מיני אהבות. א', אהבת אח ואחות. ב', אהבת 
איש ואשתו. וחילוק ביניהן הוא, שאהבת אח ואחות היא 
בגלוי, שמנשקין זה את זה ואינם מתביישים, אבל אהבת איש 
ואשתו היא בסתר. ואיזו אהבה גדולה? הוי אומר אהבת איש 
ואשתו, שבזו יש הולדה והם אחדות גמורה, ואח ואחות אין 
הולדה. כן יש בעבודת השי"ת עבודה גלויה ועבודה בסתר, 
כדי שלא יהיה ניכר שהוא תמיד דבוק להשי"ת בכל מעשיו 
והוא בסתר. ויש בעבודה זה בסתר הולדה, שעושה מעשה 
לדרכי עולם, עוסק במשא ומתן, אוכל ושותה, ונולדה בזה 
עבודת השם יתברך שמו ויתעלה. כ 


וזה כלל גדול בעבודת הבורא שיזהר מעצבות כל מה 
שיוכל. כא 


ואל ירבה בדקדוקים יתירים בכל דבר שעושה, שזו כוונת 
היצר הרע לעשות לאדם מוראות שמא אינו יוצא בדבר זה 


א) הדברים האלה מסופרים גם בשם הבעש"ם. 


קלה 


כדי להביא אותו לעצבות, ועצבות היא מניעה גדולה לעבודת 
הבורא ית'. ואפילו אם נכשל בעבירה ח"ו לא ירבה בעצבות 
שתבטל העבודה, רק שיעצוב על העבירה ויחזור לשמוח 
בהבורא ית' וכו'. ואעפ"י שיודע בוודאי שאינו יוצא בדבר 
אחד מחמת מניעות הרבה, לא יהיה עצב ויחשוב שהבורא 
ית' בוחן לבות וכליות, שהוא יודע שרצונו לעשות מן 
המובחר רק שאינו יכול, ויחזיק עצמו לשמוח בבורא ית'א). כב 


כשאדם יש לו חשק להתענות אז צריך ליזהר שלא 
לבטלו מאותו דבר שהוא רוצה, אעפ"י ש דוע שטוב יותר 
לעבוד השי"ת בשמחה; בלי סגופים, כי הם גורמים עצבות, 
אבל מסתמא ידע אינש בנפשו שצריך להתענות, שעדיין לא 
תיקן נפשו כראוי. | כג 


הרבה עשו כר' שמעון בן יוחאי ולא עלתה בידם (ברכות 
ל"ו). הכוונה, שהיו רוצים לעשות כרשב"י, דהיינו לעשות 
סגופים לעצמם כדי שיבואו למדרגת רשב"י ולכך לא 
עלתה להם א), כד 


שהכל הוא צורך גבוה שהשי"ת רוצה שיעבדו אותו 
בכל האופנים. והכוונה, כי לפעמים אדם הולך ומדבר עם בני 
אדם ואז אינו יכול ללמוד וצריך להיות דבוק בהשי"ת ולייחד 
יחודים. וכן כשאדם הולך בדרך ואינו יכול להתפלל וללמוד 
כדרכו, וצריך לעובדו באופנים אחרים. ואל יצער את עצמו 
בזה, כי השי"ת צריך שיעבדהו בכל האופנים, פעמים באופן 
זה ופעמים בזה, לכן הזדמן לפניו לילך לדרך או לדבר עם 
ב"א בכדי לעבוד אותו באופן השני. כלל גדול: גול על 
ד' מעשיך ויכונו מחשבותיך (משלי ט"ז). שכל דבר 

א) הדברים האלה נמסרים גם בשם הבעשים. 


קלו 


וי יחשוב שהוא מאתו ית'. וגם שיבקש מהשי"ת שיזמין 
לו תמיד מה שהשי"ת יודע שהוא לטובתו ולא מה שנראה 


= לאדם עפ"י שכלו, כי אפשר מה שבעיניו טוב הוא רע 


3 : | לו רק ישליך הכל, כל עניניו וצרכיו עליו ית'*). ‏ כה 


דיכולים לעבוד להקב"ה בכל דבר, אפילו באכילה שהוא 
אוכל ויש לו תענוג יבא התענוג להשי"ת. וגם בשינה נסתלקו 
המוחין ובאים למעלה, ואפילו כשעושה צרכיו יהיה לשם שמים, 


| להפריד רע מטוב. כו 


וידבר על העצים ועל אבנים (מלכים א', ה'). שעל 
כל מה שראה שלמה אמר טעמים שמגיעים לעבודתו יתברך. כז 


הכל צריך לעבודת השי"ת, הן טהור הן טמא. כח 


הן אם בא לו איזה דבר יראה חצוניות או היזק חס 
ושלום, או נזדמנה לו איזו שמחה ותענוג, הכל יעלה למעלה, 
למלך עליון. כט 


כל מה שרואה אידכר בהקב"ה, אפילו כשרואה בהמה 
חושקת לדבר ידוע שיש בו אהבה יזכור באהבת הקב"ה. | ל 


יש ב' מיני מעשים. אחד הוא לימוד התורה וקיום המצוות 
והשני הוא עניני עוה"ז אשר בהם גם כן צריך לקיים בכל 
דרכיך דעהו, כמו שאמרו רז"ל על חנוך שהיה תופר מנעלים, 
ועל כל תפירה ותפירה אמר לשם יחור קודשא בריך הוא 
ושכינתיה. 


הרוצה לקבל עליו עול מלכות שמים בשלימות יפנה 
מחשבתו מהרהורים. ואפילו כשהוא אוכל ושותה ישים 


א) הדברים האלה מסופרים גם בשם הבעש"ט. 


קלז 


מחשבתו כדי שיהיה חזק לעבודתו ית'. צריך להגביר תענוג 
הרוחני על תאוות הגשמי ומזה יהיה לו יותר כח מרוחניות 
המאכל. | לב 


בעת אכילתו תהיה מחשבתו להוציא החיות שבה להעלותה 
למעלה בעבודת הבורא, וכן בכל שאר דברים הכל תהיה 
מחשבתו לעשות פרי לקשר את עצמו למעלה. לג 


בשעה שאתה נכסף לאכול תשבר תאוות המאכל. ‏ לד 


יש למנוע מלהסתכל בדברים הגשמיים בעביים, ומכל 
שכן להסתכל בנשים ביפים, שהוא מסתכל בעבור חמדתו. לה 


ומי שפירש את עצמו מתאוות עוה"ז הוא בא למעלה 
מן העולמות. לו 


דהטבעים להיות כל אחד מישראל עושה רצון הבורא 
ית' כמו האיברים עושים רצון השכל, אם השכל חושב לילך 
למקום פלוני הולכים גם הרגלים, כן השי"ת השכל השלם 
ואנחנו איברים שלו כביכול, וראוי לעשות רצונו. אך החומר 
הוא מעכב את האדם מן העבודה. אך קשה: הלא החומר הוא 
ג"כ ממנו ית', למה מעכב? אך מפני שהוא גשם גדול ולא 
ראה אור מימיו וסובר שאין שם אור. לז 


קודם השינה ישכב באימה וביראה וירגיש וירעד מאימת 
הבורא ית'. לח 


שיהיה זהיר לקום בחצות ולחבר יום ולילה. למ 


כשקם בחצות ונופלת עליו שינה, ילך לכאן ולכאן בבית 
וישיר בשירות ויגביה קולו להסיר מעליו השינה - | מ 


קלח 


6 


/ ליזהר בטבילה בכל עת ולכוין בכוונה במקוה השייכה 
\ ו מא 


8 
4 


, שקודם כניסתו למקוה צריך לשבור לבו ויקבל עליו עול 
= מלכות שמים לעזוב פשעיו מעתה. מב 


ויכוין שנכנס למקוה לבקש מהשי"ת טהרה וקדושה 
/. | למחשבה ולקול שלו ולדיבור שלו. מג 


והגג של המקוה הוא נגד שם הויה, והד' רוחות של 
המקוה נגד שם הויה, וקרקעות המקווה נגד שם אדני. | מד 


שיש כמה בני אדם שיושבים ושונים כל היום מעוטפים 
בטלית ותפילין, אך הוא רק מצות אנשים מלומדה, ואינ 
יודעים עיקר העבודה, וזה כמעט גרוע מבעל העבירה. כי 
= בעל עבירה פתאום יכולה לבוא לו התעוררות גדולה ויעשה 
תשובה גמורה ויתחרט על העבירות שעבר ויעבוד השיית 
בעבודה גמורה והתלהבות גדולה, אבל זה האדם ישר הוא 
= צדיק בעיניו ודומה לו כאלו עשה כל העבודה המוטלת עליו, 
ואדם זה לא יכול לבוא לעולם לידי מדריגה גדולה, כי הוא 
= חושב שעבודתו שלימה, ובאמת הוא רחוק מאתו ית' ומעבודתו 
כרחוק מזרח ממערב. מה 


קלט 
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תפלה היא זיווג עם השכינה. וכמו שבתחלת 
הזיווג ‏ יש ניענוע כן צריך 8 עצמו בתפלה 
בהתחלה. א 


אינו יכול להתפלל כראוי אם אין לו אור מקיף אותו מכל 
צדדיו, שירגיש אותו אור מקיף. ב 


וצריך להרגיש המוחין בגדלות בשעת התפלה. ג 


יש מסך מבדיל בין השי"ת ובין האדם, וצריך בשעת התפלה 
באותן התיבות שאומר להתגבר מאד בשכלו ולסתור המחיצה 
המבדלת, עד שיודבק בו ית'. | | ד 


= בתפלתו הוא שושבינין שמביא את השכינה להקב"ה. ת 


בתפלה בלחש כשהוא מדבק את עצמו למעלה אז זוכה 
ועולה יותר למעלה באותה תפלה, כמו שאמרו חז"ל: הבא 
לטהר מסייעין אותו. ועל ידי תפלה זו זוכה שידבק במחשבתו 
למעלה, ומכח זה יכול לבוא עוד למדרגה יותר גדולה אפילו 
שלא בשעת התפלה, שיהיה דבוק למעלה. ו 


פעמים יכול לומר התפלה במהירות מאד מחמת שבוערת 
בלבו אהבת השם מאד והתיבות יוצאות מפיו עצמן. ] 


התפלה שהיא בשמחה גדולה בוודאי יותר חשובה ומקובלת 
לפניו ית' מתפלה בעצבות ובבכיה. ה 


קמג 


לפעמים יכול האדם לומר התפלה באהבה וביראה. 
ובהתלהבות גדולה בלי שום תנועה, ויהיה נראה לאדם אחר 
שהוא אומר אותם הדברים בלי שום דביקות. וזה יוכל האדם 
לעשות כשהוא דבוק מאד להשי"ת, אז יוכל האדם לעבוד 
אותו בנשמה לבד באהבה רבה גדולה. וזו העבודה יותר טובה 
והולכת במהירות יותר ומדבקה אותו להשי"ית יותר מתפלה 
שנראה בחוץ על האיברים ואין להקליפה אחיזה בזו התפלה, 
שכולה היא בפנימיות. : 


יראה אדם להתפלל בהתקשרות ובהתלהבות. ו 


דצריך להתפלל בכל כחו עד שיופשט מגשמיות וישכח 
בעצמו, רק הכל בהשם יתברך. יא 


יחשוב קודם התפלה שהוא מוכן למות באותה התפלה. יב 


זה חסד גדול שאדם חי אחר התפלה, שלפי דרך הטבע 
היה לו למות מחמת שמפסיד כחו, שנותן בהתפלה כל כחו 
מכח כוונת הגדלות שמכוין. יג 


הדבר שחסר לך אותו החסרון יש בשכינה. כי האדם. 
הוא חלק אלוה ממעל והחסרון שיש בחלק יש בכלל, והכלל 
מרגיש את החסרון של החלק, אם כן תהיה תפלתך על החסרון 
של הכלל. יד 


ולא יתפלל על שחסר גופו רק יחשוב שהוא חלק אלוה 
ממעל ועל שחסר לאותו חלק על זה הוא מתפלל. ואם הוא . 
מתפלל כך, אעפ'יי שלא לעשות בקשתו בעולם העשיה, מ"מ 
נעשה בקשתו בעולמות עליונים. טו 


אל יתפלל אדם על עסקי צרכיו רק יתפלל תמיד בשביל 
השכינה שתגאל מגלות. טז 


קמד 


מי שהוא חכם אינו מבקש שאלות מאת המלך כמו 


= שאחרים מבקשים שיתן להם המלך בקשתם, רק החכם מבקש 


מהמלך שיאמר לעבדיו שיפתחו לו השערים ויכנוס לדבר עם 


המלך דבר אחד. כי אומר בלבו שזה שיזכה לדבר עם המלך 


הוא חשוב בעיניו כל כך מכל טוב שבעולם. וכיון שרואה 
המלך כך שהוא חשוב בעיניו כל כך מכל הטובות והתענוגים 
שבכולם, אז גם המלך אוהבו מאד. וז 


מי שאיננו יכול להתפלל ומדבר דברי שחוק ומעורר . 


בעצמו אהבה. ואח"כ אומר בלבו: אם יש תענוג מזה שהוא 
דברי שטות, כמה יש לי להתענג מהקב"ה שהוא תענוג לכל 
התענוגים! ועי"ז הוא מתפלל באהבה וביראה. יח 


אין דיבור בלא מחשבה. והנה כשחושב קודם התְפלה מה 
שידבר ולפני מי ידבר בוודאי יפול עליו יראה ובושה שיהיה 
ירא מהדיבורים עצמם, כשנותן אל לבו שהעולם הדיבור הוא 
השכינה כביכול מדברת בו. וט 


בתפלה צריך לשום כל כחו בהדיבורים, וילך כך מאות 
לאות עד שישכח מגופניות ויחשוב שהאותיות מצטרפין 
ומתחברות זו עם זו. וזהו תענוג גדול. דמה אם בגשמיות 
הוא תענוג גדול מכל שכן ברוחניות! וזהו עולם היצירה. 
ואח"כ יבא לאותיות המחשבה ולא ישמע מה שהוא מדבר, 
וזהו בא לעולם הבריאה. ואח"כ הוא בא למדת אי"ן שנתבטלו 
אצלו כל כחותיו הגשמיים, וזהו עולם האצילות, מדת חכמה. כ 


כאשר מתחיל האדם להתפלל, מיד כשאומר אדני שפתי 
תפתח השכינה מתלבשת בו ומדברת הדיבורים, .וכשתהיה לו 
האמונה שהשכינה מדברת אלו הדיבורים בוודאי תפול עליו 
אימה ופחד ויראה. וגם הקב"ה כביכול מצמצם את עצמו ושורה 


קמה 
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\ 


אצלו כמו שכתוב: מציץ מן החרכים, מהאותיות שהם היכלות. 
והוא הולך מהיכל להיכל ובכל היכל דנין אותו אם הוא ראוי 
ליכנס. ואם היה האדם משים אל לבו שדנין אותו בעת שנפלה 
לו מחשבה זרה בוודאי היה מתפלל בכוונה וכו'. והקליפה היא 
המביאה המחשבה זרה. וכשנופל לו המחשבה זרה ראוי הוא 
להוריק פניו מחמת בושה, שהשכינה כנגדו. ואילו היה עומד 
לפני מלך בשר ודם היה מדבר בבושת לדבר כענין. והקב"ה 
מביט אל המחשבה והוא אינו חושב כענין. ובזה מעלה את 


המחשבה זרה. 
ומחשבה זרה באה מכח העבירה שעשה ביום, באה לו זו 
בתפלתו להזכיר אותו להעלות אותה להקב"ה. כא 


וזרח השמש ובא ה שמש. רצה לומר, שהאדם עומד. 


להתפלל בהתלהבות וזרח לו השמש ואח"כ פתאום ובא השמש 
שאבד ההתלהבות, שבאה לו מחשבה זרה. למה כך? לזה אמר 
טעם: אל מקומו שואף, לשון ניתק, כמו שף מדוכתיה, כלומר 
שהשי"ת מזמן לו זה כדי שיהא אדם זה שואף אל מקומו, 
פירוש שיוציא הניצוצות ויחזירם למקומם לשרשם בקדושה. כב 


הבא לטהר מסייעין אותו. ויש לשאול: כי הנה אנו 
רואין אדם הבא לטהר את עצמו, דהיינו שרוצה להתפלל 
בכוונה גדולה לפניו ית', ועשה הכנה גדולה על זה, ובעמדו 
להתפלל בתוך עיקר התפלה באה לו מחשבה זרה, והיכן הוא 
הסיוע של זה מלמעלה! הלא הוא הכין את עצמו לטהר 
מחשבתו ולזכך תפלתו! אך האמת היא, כי אדרבא זה הוא 
הסיוע שלו, שהשי"ת שולח לאדם זאת המחשבה כדי להעלותה. 
על דרך מגלגלין זכות ע"י זכאי, ואין המחשבה מקרית אלא 
להעלותה לשרשה. כגון שבאה לו מחשבה זרה מאהבה רעה 
או יראה רעה וכיוצא בה, והוא מדחה המחשבה רעה ההיא 
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ומדביק את עצמו באהבה או ביראה דלעילא ומסיים תפלתו 
בהתלהבות יותר גדולה ובזה מוציא ניצוצות מהקליפה. וזהו 
הסיוע שמסייעין אותו. כג 


העיקר מהעבודה שבלב היא התפלה ולימוד התורה שהיא 
בדחילו ורחימו, בכדי להעלות כל הדיבורים והאותיות אל 
שרשם כשם שניתנו מעילא לתתא בשעת בריאת העולמות 
ויצירת האדם. כד 


דרך משל, מלמד שלומד עם תלמידו, כשהתלמיד אינו 
מבין מה שהרב מלמדו אז הוא עם הדברים של הרב בחינת 
אחור באחור, כי הוא אינו מוצא קורת רוח בדברים אלו 
מפני שאינן מתיישבין על לבו, והרב עם דבריו ג"כ בהחזרת 
פנים כי הוא מבין ויודע שאינם מתיישבין על לב שומעיהם. 
אמנם אח"כ כשהתלמיד נותן לבו ומשים שכלו בשלימות 
לדברים האלה ומבין דברי הרב מאד אז נעשה שמחה ואהבה 
ואחוה ביניהם, והם בבחינת פנים אל פנים. אך צריך להבין 
זה מהיכן בא דבר זה, שמתחלה לא ידע מה קאמר הרב ואח"כ 
הבין תוכן כוונת הדברים! אך הענין הוא, כי מתחילה לא 
העמיק בשכלו בדברים אלה, רק הבין הדברים כפשוטם במעט 
הבנתו, אמנם אח"כ ירד לתוכן הענין והסיח דעתו מכל וכל 
והעמיק בשכלו מאד עד סוף דקות עיונו וחכמתו, עד אשר 
אם יקרא אותו אדם לא יענהו, וכמעט אינו רואה אפילו 
מה שנגד עיניו, כי העמיק דעתון מאד עם תוכן דבר זה עד 
אשר בא לתכלית הדברים על אמתתם וכו'. והנה זה הענין 
הוא ג"כ בדיבורי התפלה, כי בתחילה כשעומד להתפלל יש לו 
עדיין מוחין דקטנות ואינו מתפלל אז בדביקות, אז הוא רק 
בבחינת אחור באחור. אמנם אח"כ כשמסיח דעתו מכל וכל 
ונותן לבו לפני מי הוא עומד ומהות הדיבורים והצירופים 


קמז 


והשמות והאורות שבתוכם ומתדבק עמהם דביקות נפלאה עד 
מאד, אז נעשה עם הדיבורים פנים בפנים. כה 


שכשאיש הישראלי עומד להתפלל בדחילו ורחימו אז 
ממילא אומרים שירה בכל העולמות כל המלאכים והשרפים 
ושאר כיתות, כי הם כולם כלולים בו. כו 


כשאדם לומד או מתפלל יחשוב בעצמו כאלו הוא בגן 
עדן אשר אין שם לא קנאה ולא תאוה, ולא גאוה, ובזה הוא ‏ 
ניצול מן הפניות. אך צריך להבין, כי איך יחשוב זאת והוא 
יודע בעצמו שהוא בזה העולם בין אנשים ידועים? אך הענין 
הוא, כשאדם לומד או מתפלל בדחילו ורחימו ומדבק ומקשר 
מחשבתו בבורא יתב"ש, ומחשב שמלוא כל הארץ כבודו ולית 
אתר פנוי מניה, והכל מלא חיות הבורא ב"ה--נמצא כל מה . 
שרואה הוא רואה רק בחיות הבורא הנמשך בו. ואיך אפשר 
שיבוא על מחשבתו שום פניה לתאוות העולם כשאינו רואה 
לפניו רק חיות הבורא ותענוג רוחני שבכל דבר. כו 


וידוע שע"י צירופי אותיות נתהוו כל העולמות, כמ"ש; 
בדבר ד' שמים נעשו, ולעולם הדיבורים ההם עומדים 
בעולמות מתחלת הבריאה ומאירים בהם ונותנים בהם חיות 
בסוד, כמו השמים על הארץ, וזהו לעוּלם ד' דברך נצב 
בשמים. והנה ע'י תפלות ישראל נמשך השפע וחיות חדשים 
לאותיות וצירופים ודיבורים הנ"ל שבכל העולמות, והנה נתחדשו 
הדיבורים בחיות חדשה ובבהירות יתירה מאז ומקדם. כח 


וכשהאיש הישראלי עומד בתפלה והאותיות באות למעלה, 
וחשוב אצלו יתברך יותר מכל מיני שירות המלאכים וכו'. 
וכשאותיות שבקליפה רואות זאת, מתקנאות ובאות המחשבות. 
הזרות בתפלה, כדי שיעלה אותן להקב"יה. כט 
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+ קיו רקקיילו שוכיתקיקררי. ו 


34 כשילמוד או יתפלל תצא ממנו התיבה בכל כחו, כמו 
= | טיפת הזרע שתצא מכל איבריו ואז כחו מלובש בטיפה ההיא, 


כן בהתיבה יהיה מלובש כל כחו. ל 


כשמתפלל אדם כפשוטו אז התיבות אינם חיים רק השם 


הוא הנותן חיות בתיבות. למשל, כשאומר נרוך אתה ד' אז 


בברוך אתה אין חיות רק דווקא אח"כ כשמזכיר את השם, 
אבל כשמתפלל עפ"י קבלה אז ברוך הוא שם, אתה הוא שם 
וכן כל התיבות שהוא עולה הדיבור. כשלומד ‏ גמרא א"ר שמעון, 
תיבת שמעון הוא חיות התנא וכן שם כל האדם הוא החיות 
שלו, ושם הוי"ה הוא מחיה ומקשר החיות עם המוחין, והדין 
שאומר הוא השכל שלו דהיינו המוחין, נמצא כשלומד בדחילו 
ורחימו הוא מקשר עצמו לר' שמעון ולומד אצלו. לא 


לפעמים כשאין אדם בבית שהוא מתפלל בו יכול לדבק 
עצמו יותר בדביקות. לב 


יזהר להיות התפלה הן בקיץ הן בחורף קודם הנץ החמה. לג 


קמט 


עפ"י שהוא פרוש מן העולם ולומד תמיד רק 
שלומד או. מתפלל בלי דביקות והתקשרות, 
אולת היא לו. א | 


מיד כשחושב בדביקות השי"ת שורה עמו. ב 


ועיקר הדביקות יכול להשיג כשיתחזק את עצמו תמיד 
לעלות לעולמות עליונים, ויפרוש מחשבתו מאלו השפלים. 
ואם ראה שיש מחיצות מבדילות יסגף את עצמו, אבל העיקר 
היא המחשבה, יחזק תמיד לעלות למעלה. : 


/- 4, 


וצריך האדם שלא יפסיק את מחשבתו אפילו רגע אחד 
מהשי"ת. ד 


וגם כל היום אפילו שלא בשעת התפלה יעלה עצמו 
במחשבתו למעלה. ח 


והקב"ה עשה כמה צמצומים דרך כמה עולמות כדי 
שיהיה אחדות עם האדם שלא יכול לסבול את בהירתו. . 


0% 00 ב ג 


שהאדם הוא רק חצי צורה, שהוא רק ד"ם, ואל"ף לבד 
גם כן אינו צורה שלימה, אמנם כשיתדבקו יחד נעשה צורה 
שלימה וכו'. על דרך משל, האב שאוהב את הבן והבן אוהב 
את האב שהם גוף אחד, שיש להם געגועים זה על זה, וכל 
אחד בעצמו אינו בשלימות ואינו רק חצי צורה, ושניהם 
ביחד הוי צורה שלימה. 


קנג 


ב ישוג ..- 4 ג א 
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3 


-- 
23: 
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5 : 


ויהיה אחדות עם הקב"ה. = | ח 
הוא ושמו אחדות גמורה עמנו. --). 


גדלו לד' אתי. כשאני מקשר את עצמי אליו 7 
כביכול הוא נעשה גדול. 


וראו כל עמי הארץ כי שם ד' נקרא עליך. כביכול 
אתה נקרא בשם ד' יתברך, שאתה נעשה אחדות עמו ית'. י 


בהתדבק האדם במלך מלכי המלכים הקב"ה יתבטלו כל 
התאוות שלו, שלא יאהב רק אותו. יב 


דע את אלקי אביך שתהא מקושר אליו בהתפשטות 
הגשמיות. > 


דע את אלקי אביך. רצה לומר, התקשר והתדבק עם 
אלקי אביך בתמידות בכל מעשיך. 0 


שצריך שיהיה קשור תמיד לחכמה דהיינו לכח הפועל, 
ויחשוב אילולא כח הפועל הוא אפס גמור. וידע זה תמידי, 
דהיינו שיהיה תמיד בבחינת הדעת, דהיינו שעיקר הבריאה 
לא היה רק בשביל זה, דהיינו שימשך כל עצמו רק לכח 
הפועל. פו 


וכשמתדבק בהקב"ה שהוא אלופו של עולם נעשה אדם, פו 


ולא עומדין במקום אחד במדרגה אחת, אלא שתלכו 
תמיד הילוך העולה מלמעלה למעלה בדביקות והתלהבות עד 
שתגיעו למדרגה עליונה לדבק מחשבותיכם למעלה מכל 
העולמות, כמו מי שעולה מעולם לעולם,. כענין ד' שנכנסו 
לפרדס מרוב הדביקות והמחשבות טהורות וזכות. יז 


קנד 


חומר בקודש. כלומר, אם תרצה לזכך חומרך שיהיה 
כקודש העליון שהיא המחשבה העליונה, אי אפשר אם לא 
מבתרומה, פירוש שצריך שתרים תמיד עיניך ולבך ותטהר 
מחשבותיך ורעיוניך במחשבת השי"ת ודביקות גמורה 


והתלהבות. יח 
שעיקר עבודת הבורא יתברך היא הדביקות והתלהבות 
בעבודתו ית' ובלימוד תורתו שיהיו בדחילו ורחימו. יט 
וכל מעשיו יהיו בדביקות להשי"ת. : 


כי תצא למלחמה על אויביך. פירוש כי תצא אתה 
האדם מדביקות השי"ת, בוודאי תבוא למלחמה, רצה לומר 
בעולם הפירוד ששם המלחמה. כא 


בעת הלימוד כשמדבר צריך שלא לחשוב מחשבה אחרת 
רק דביקות הבורא יתברך. כב 


יכול אדם שהוא דבוק לבורא ית' כראוי להשתדל בכל 
דבר שהוא רוצה ונראה שמסתכל על אותו דבר, והוא אינו 
מסתכל רק על הבורא ית'. כג 


מעלה גדולה כשאדם מחשב ומהרהר תמיד בלבו שהוא 
אצל הבורא יתברך והוא מקיף אותו מכל צדדיו. ויהיה דבוק 
כל כך שלא יהא צריך ליישב בכל פעם שהוא אצלו ית', רק 
שיראה הבורא ית' בעין שכלו. כד 


וצריך לילך ממדרגה למדרגה. כשרוצה לעלות למעלה, 
בתחלה צריך שיהיה במחשבתו לעלות רק לרקיע הראשון 
שהוא מהלך ת"ק שנה. וירחיב במחשבה הרקיע על כל הרוחות 
שלא יהיה נראה במחשבתו קצר וקטן, רק ירחיב לכל הצדדים. 
וכיון שהוא עומד שם צריך לחזק במחשבתו לעלות למעלה 


קנה 


יותר, ואח"כ עוד יותר למעלה, אבל בפעם אחת לא יוכל > 
לעלות לכל הז' רקיעים, רק ממדרגה למדרגה צריך לעלותי 
אבל באמצע התפלה כשדבק עצמו מתחלה כראוי יוכל לעלות 
לכל הז' רקיעים בפעם אחת ובעלותו ממדרגה למדרגה ‏ - 
כשבא לרקיע הראשון צריך לראות ב' דברים: אחד שלא יפול > 
למטה, ושני שיעלה מעלה. וכיון שהוא ממש במחשבתו ברקיע 
הראשון יכול לעלות עוד רקיע עד שיעלה בעולם המלאכים,. 
ואח"כ בעולם הכסא, ואח"כ ישאר בעולם האצילות, שם ידבק 
מחשבתו בבורא יתברך. וכשרוצה לעלות מתחלה יראה כדמות 
אדם וכדמות כלבים שהם הקליפות שיש בכל עשיה, וצריך - 
לחזק עצמו ולא יתיירא וכו'. ואח"כ כשבא לעולם האצילות 

אינו מרגיש רק דק מן הדק דהיינו אצילותו ית' ושם ידע 
עתידות. : כה 


ויתבודד תמיד במחשבתו עם השכינה, שלא יחשוב רק ]| 
באהבה אותה תמיד, שהיא תדבק בו, ויאמר תמיד: מתי אזכה ‏ . 
שישכון אור השכינה עמי! כו 


ויהא דבוק לשכינה בדביקות גדולה. כז 


השכינה מדברת מתוך גרונו של משה. מחמת גודל 
קדושתו ודביקותו בהשי"ת היה ממש מתחבר עם שרשו, והרל. 
הוא כמו הקב"ה, היה מדבר דיבורו של משה. ועי'כ נזדכך 
חומריותו ונעשה איש אלהים. ‏ כח 


מרחוק ד' נראה לי (ירמיה ל"א). שרואה את השי"ת 
מרחוק, אבל כשהוא עובד בגדלות הוא מחזק עצמו בכח גדול 
ועולה במחשבתו, ובוקע כל הרקיעים בפעם אחת ועולה. 
למעלה מהמלאכים והאופנים והשרפים והכסאות. וזוהי 
עבודה שלימה. כפ 


קגו 


| חידוש גדול שאדם יכול לדבק עצמו בהשי"ת, כי כמה 
= וכמה קליפות מפרידות בינו להשי"ת, שאף על פי שמלוא כל 
- הארץ כבודו מכל מקום הוא מלובש בכמה דברים, ובדיבור 
- (התפלה) היוצא מפיו יהיה סותר כל המחיצות המבדילות 
ומפרידות, ויהיו דבריו דבוקים להשי"ת, דהיינו שירגיש 
בעצמו שהוא מדבר עמו ית' כביכול. ל 


לפעמים שוכב אדם במטה ונראה לבני אדם שהוא ישן 
והוא באותה שעה מתבודד עצמו עם הבורא יתברך. לא 


זו מדרגה גדולה שיראה תמיד הבורא ית' בעין שכלו 
כמו שמסתכל על אדם אחד. ויחשוב שהבורא ית' מסתכל 


ג"כ עליו כמו אדם אחר שמסתכל עליו. לב 


לא יסתכל בפני בני אדם אפילו כשמדבר עמהם אם 
מחשבותיהם אינה בבורא ית' תמיד דבוקה, כי יהיה לו פגם 
בנפשו מחמת ההסתכלות. לג 


: וידבוק עצמו בבורא ית' באהבה גמורה, שהוא אוהב ית' 
יותר מכל דבר שבעולם. רד 


ותמיד תהיה מחשבתו דבוקה בעולם העליון בו ית'. וזו 
פירוש הפסוק ברמז: מן המקדש לא יצא. וכשצריך לדבר 
מעניני עוה"ז יהיה במחשבתו שהוא הולך מעולם העליון למטה. 
כמו אדם שהולך מביתו לחוץ ודעתו לחזור תיכף ובעת הליכה 
חושב מתי יחזור לביתו, כך יחשוב תמיד בעולם העליון ששם 
ביתו העיקרי בבורא ית' אף בעת שהוא מדבר בעיני העוה"ז, 
ויחזור תיכף מחשבתו לדיבוק הראשון. כמו אדם שהולך 
בדרך ודעתו ומחשבתו וחשקו בכל המהירות לחזור לביתו. לה 


קנז 


אפילו כשנופל ממדרגתו יהיה דבוק בו ית' במחשבה 
קטנה. לפעמים יש קטנות ג"כ למעלה, בזעיר אנפין, מכח 
אותה הקטנות יבא לגדלות. כמו בגחלים יש ניצוץ אחד 
שנשאר יוכל לנפוח בו הרבה עד שתהיה מדורה גדולה, 
לאפוקי אם לא יהיה ניצוץ קטן לא יכול לנפח אש, כך אם 
לא יהיה דבוק במחשבה קטנה תמיד בו ית' תכבה נשמתו 
לגמרי. לו 


וצריך שלא יהא שום אדם באותו בית כשרוצה לדבק 
(בעולמות עליונים), שאפילו צפצופי עופות יכולים לבטלו, 
וכן מחשבה של אחר יכולה לבטלו. לו 


ועיקר הדביקות יכול להשיג כשיתחזק עצמו תמיד לעלות 
לעולמות עליונים ויפריש מחשבתו מאלה השפלים. לח 


שמצוה צריך לעשותה במעשה ודיבור ומחשבה ותענוג, 
דהיינו שצריך להמשיך עצמו לדביקות גדולה עד שמגיע 
לתענוג. לט 


העושה תפלתו עגולה סכנה ואינה סכנה (מנחות 
ל*ה). תפלתו פירוש התדבקות בהקב'"ה. עגולה, פעמים שהוא 
דבוק ופעמים אינו דבוק כמו גלגל שמתגלגל. אינו מצוה, 
מסתמא אינו מקושר בהקב"ה. . מ 


האדם יש לו שכל, ומדרך הטבע דבר שכל אין לו להדבק ‏ | 
אלא בדברים שכליים, נמצא יש לחשוב: מה לי לחשוב בשכל  -‏ 
שלי דברים גשמיים, ומדבק ומוריד המחשבה למדרגה שפילה? 
טוב לי לעלית השכל למדרגה עליונה, דהיינו לדבק מחשבתו 
באין סוף ב"ה. = מא 


ועצם ההתקשרות הוא חכמה באמת ונמשכה מהמוחין. מב 
קנח 


כל מי שירצה לקשר את עצמו בבורא יתברך יקשור 
עצמו למדת החכמה. מג 


ערום יעשה בדעת וכסיל יפרוש אולת. פירוש 
מי שהוא חכם אף שהוא עושה צרכי עצמו הוא עושה 
בדעת, כלומר בדביקות השי"ת, ודעת הוא לשון התקשרות 
ודביקות וכו'. וכסיל יפרוש אולת, כלומר אף שהוא 
פרוש מהעולם ולומד תורה תמיד ורק לומד ומתפלל 
בלי דביקות הבורא ית' רק להתייסר ולהקרא רבי, אולת 
היא לו. מד 


והגורם למדת התקשרות היא מדת היראה הנקראה 
אלהים. מה 


האדם הוא רק דל"ת מ"ם, והדיבור שורה בו וכשמתדבק 
בהקב'ה שהוא אלופו של עולם נעשה אדם. והקב"ה עשה 
כמה צמצומים דרך כמה עולמות כדי שיהיה אחדות עם אדם 
שלא היה יכול לסבול בהירתו. ואדם צריך לפרוש את עצמו 
מכל גשמיות כל כך עד שיעלה דרך כל העולמות ויהא 
אחדות עם הקב"ה, עד שיבוטל ממציאות ואז יקרא אדם, מו 


מלא כל הארץ כבודו ולית. אתר פנוי מניה. וכל 
מקום שהוא האדם ימצא שם דביקות הבורא ית' מהמקום אשר 
הוא שם, כי לית אתר פנוי מניה אך הוא שם בהסתר פנים, 
והיא בחינת אחַור, והיא המדרגה התחתונה. מז 


כשאדם מקשר את עצמו בהשי"ת אזי כל העולמות 
שלמטה ממנו מתקשרים בבורא ית'. למשל, לאדם שיש לו כח 
ע"י אכילה ומלבושים, נמצא כלולים בו דומם, צומח, חי 
ומדבר של העולמות, וכולם מקושרים בהשי"ת על ידו, | מח 


קנט 


נפש כל בשר, דמו בנפשו הוא. נמצא עיקר האדם 
הוא על שם דמו שבו. ולמה נקרא אדם ולא דם? אלא שמדבק . 
את עצמו בבורא ית' וממשיך בקרבו אלופו של עולם, נתחברה. 
האלף אליו ויקרא אדם. מט 


עיר הדמים, פירוש שהם נקראים דמים, שאינם מחברים 
אלופו של עולם. נ 


משל, חותם המטונף אם משימין אותו על השעוה אזי 
נתעטף גם השעוה, כך כשהאדם מלוכלך בעבירה ומדבק 
עצמו בהקב"ה כביכול נעשה הלכלוך למעלה; ושנעשה אחדות / 
עם השי"ת בעת תפלתו שמדבר דיבורים ושורה בו הקב"ה: ןו 
וזהו בושנו במעשינו מכח העבירות, ונכלמנו להרים פנינו 
אליך, פירוש פנימיותנו אליך שאהיה אני מדביק בך, בשביל 
הלכלוך. נא 


דהנה היום בזמן הגלות הוא בקל להשיג רוח הקודש. 
יותר מבזמן הבית. כמשל, המלך כשהוא בבית מלכותו אי אפשר 
להתקרב אליו כל כך כמו שהוא בדרך, שאז יוכל להתקרב 
אליו כל מי שירצה, אפילו בן כפר שאינו הגון שאינו יכול לבוא 
לפני המלך בבית מלכותו ובדרך בפונדק שלו יכול לבוא 
לפניו ולדבר עמו--כך היום בגלות כשהאדם מחשב בדביקות 
השי"ת ברוך הוא אזי מיד שורה ושוכן אצלו. בכן ראוי 
לאדם שיתרחק עצמו מן התאוות ומחשבות זרות בכדי שלא 
יפרד ממנו ית', רק יעשה כל מעשיו לשמו ית'. נב 


כל דבר ודבר התחתון יש לו חשק ותאווה לעלות ולהתדבק 
בשרשו העליון. | בג 


קס 


יתברך, זה אי אפשר להיות תמיד, רק מטי ולא 
מטי כדרך אש. כי כמו אש שאם מנפחין בו 
תחלה הוא נכבה ואח"כ גדלה המדורה והאש גופו 
יורד מעלה ומטה ומתנענע, כן ההתלהבות הוא מטי ולא מטי,א 


צריך לכל דבר: להמתיק בשרשו, והיה ראוי לגבר 
התלהבות נגד התלהבות היצר הרע. : 


שרפים עומדים ממעל לו (ישעיה ו). פירוש הם 
העובדים את השי"ת בהתלהבות. ממה הם עומדים במדרגה 
הזאת! מכח שחושבים תמיד ממעל. ג 


כשבא לאדם התלהבות צריך לאחוז במדת יראה. . 


ולפעמים אין יכול לעבוד את השי"ת מחמת שנסתלק 
השכל. מה תקנה יש לוז בהתלהבות שנופלת על האדם 
התלהבות גדולה. 2 


וזה הכלל שצריך להתעורר;: למטה ההתלהבות, דהיינו 
התענוג שלו. רצה לומר, שיהיה לו תענוג ממש במה שעושה 
רצון הבורא ית' כדי שיבא לעולם התענוג. [ 


אש של התלהבות, שצריך להיות לכל אחד להשי"ת. ‏ ו 


יש ב' מיני תפלות בהתלהבות. א', שאדם עושה לעצמו 
הכנה, וב', מה שמתפלל בלי שום הכנה רק הזמן הוא גורם, 
כמו בשבתות ויו"ט שאז הוא השראת הקדושה בעולם. | ח 


קסג 


*וו 


אם אינו מתפלל בהתלהבות אינו שורה עליו (הקב"ה). ₪ 


אם האדם העושה המצוות בהתלהבות שעיקרם ושרשם 
הוא רצון הקדמון, שרצה כך שיהיה תענוג מהתלהבות בני 
אדם לעשות רצונו, לכן אם האדם עובד כך, יש למעשיו 
ומחשבתו עליה עד שרשם שהוא רצון הקדמון. כי הוא מקבל = 
מרצון העליון, על דבר כל העולם כגוף להבורא שמקבל ממנו. = 
והנה על ידי דבר זה שיש לו עליה עד רצון הקדמון יש לו 
סגולה נפלאה, והיא שיכול לעשות בו השתנות. דרך משל, 
בהתגלות יש חילוק בין מים ליבשה משא"כ בשרשם ברצון 
העליון הקודם, שם הכל אחדות פשוטה וכו'. והנה לזה ארז'ל 
כי אורייתא וקב"ה כולא חד, הוא ית' אין סוף לא שייך בו 
חלקים, כך אין להתורה חלקים וכל חלק מצוה כלול מתרי"ג. 
הטעם, כי הנה כל כח הפועל בנפעל, הם הכל ביחד אחדות 
פשוטה רק הגופים מחולקים. פירוש, שהנפעלים רבים ונפרדים 
אך כח הפועל שבהם הוא אחד ואין חילוק. והנה כשאדם 
עושה המצוות בהתלהבות וחשק ורצון שלו לקיים רצון הקב"ה 
יש להם עליה עד רצון הקדמון, ושם כל התרי"ג מצוות וכל 
האותיות התורה אחדות פשוטה. \ 


העבודה עצמה אינו עיקר. כי לפעמים אדם לומד מפני 
טבעו שיש לו חשק ללמוד, וג"כ אדם עוסק בסחורה שיש לו- 
חשק לזה, רק עיקר התענוג ממעשה המצוות הוא ההתלהבות, 
כמ"ש: אשה ריח ניחוח לד', וארז'ל שאמרתי ונעשה. אך 
ההתלהבות לבד לא היו לו כלום במה ל וצריך 
להתלבש בעובדא. יא 


קסד 


אהבה ויראה 


הבת ד' היא כמו האב שאוהב לבן מעצמו, 
ואהבה שבו היא בעצם ולא במקרה. א 


ולא יאהב את שום דבר רק את ד' ומצוותיו. 
ויאהב את אשתו כמו התפילין שאוהב רק בשביל מצות ד', 
ולא יהרהר אחריה. ב 


האהבה אינה נתפסת בדבר שטחיות, כלומר שהיא עצמה 
אין לה שטחיות וגבול והוא כח אהבת אין סוף. רק אם יש אהבה 
לדבר גשמי, אז זה הגשמי כלי של אהבה, וזה הכלי הוא 
דבר שטח וגבול. אבל אם האהבה לאין סוף ב"ה, נמצא 
האהבה מלובשת באין סוף והוי האהבה והכלי באין שטח. 
וכן בכל המדות. : 


כמו שיש אהבה לאין סוף ב"ה בזו אהבה גופא יש לדבר 
גשמי וכו'. ובזו האהבה יש לו התחברות לדבר גשמי מכח 
שיש בזה הגשמי ג"כ חלק אלוה ממעל. ד 


הצדיק שעובד את הקב"ה מאהבה מביא התגלות הקב"ה 
בעולם האהבה. ובעולם האהבה יש אלף אלפים ורבוא רבבות 
עולמות וכולם מתעוררים ועובדים את השי"ת אפילו בלי 
שום הכנה. ה 


שתלמוד אהבת רוחני מאהבת וחשקות הגשמיים. ו 
קסו 


אם חושב אהבה רעה, יאמר בלבו: מה עשיתי שלקחתי. 
חלק מעולם המחשבה אל מקום הטינופת? ובזה יכנע ויבא 
עד לעפר ויביא זאת המחשבה למדת אין. 0 


אם שומע איזה דבר שחוק ועי"ז נולדה לו שמחה יחשוב: ‏ . 
הלא זה חלק מעולם האהבה. וכן אם רואה או אוכל דבר | ן] 
שיש לו תענוג ממנו, יחשוב: הלא זה חלק מעולם התענוג. | ]| 
ויראה מאד שלא יגשום התענוג ההוא, כי אז תתענג על די | -][ 
כביכול, למעלה מהשם, אלא ישים כל עצמיותו אל התענוג | | 
ההוא, כי הלא הוא חלק מעולם התענוג, ויבוא הוא אל עולם > 
התענוג והוא יושב כאן ואוכל והוא בעולם התענוג. ח 


שהתאוות רעות הן מאותן האהבות שנפלו בשבירה, בסוד 
שבירת הכלים. ט 


שהעובד מאהבה יש לו התלהבות והעובד מיראה אין 
לו התהלבות כל כך. . 


עיקר התלהבות הוא מגודל האהבה. מה שאין כן העובד 
מיראה אעפ"י שיש לו אֶש ההתלהבות אינו כל כך גדול. יא 


שהקב"ה ברא את העולמות בשביל שיתגלו המדות. כי 
כל המדות שיתגלו, כמו אהבה ויראה וכיוצא הם כלולים 
תחלה במחשבה, כי אנו רואים כשבא לפני אדם בנו החביב 
מתעוררת בו אהבה ומקודם היתה לו ג"כ מדת אהבה רק 
שלא נתגלה עד כעת. ובאהבה גם כן כלולים כל המדות, כי 
אנו רואים שמחמת אהבת אדם שונא את שונאיו, ומחמת 
אהבה מדבר דיבורים של אהבה ואפילו דיבורים אחרים מדברים 
מחמת אהבה, כדמצינו גם שאול המלך שדברו דברים יתירים 
עמו כדי להסתכל ביופיו. יב 


קסח 


יי 
6 "+ 
. אי 


ובכל דבר צריך להיות אהבה רק שאינה מושגת לאדם. יג 


ואהבה גורמת התעוררות מלמעלה. יד 
אהבה שבה נבראו כל העולמות ותורה. טו 
אהבה היא מדרגה יתירה על הבושה. טז 


דיש ב' מיני אהבה. אחד מחמת שמדבר דיבורים ונתעוררה 


| בו אהבה. וב שמכח האהבה נתבטל הדבר ממציאות, שאינו 


יכול לדבר. | יז 


יש ב' מיני אהבה. א', שאוהב את מי שמקבל טובה ממנו . 
והוא בעל מדות טובות. נמצא האהבה היא מהמת מדות 
טובות. ואהבה זו האהבה שבין איש לאשתו, מחמת שיש לו 
תענוג ממנה. ואהבה זו היא באה מחמת התפרדות, שאילו 
היתה תמיד היה תענוג תמידי, ואינו תענוג. ב',. אהבת אח 
עם אחותו, אהבה עצמית ולא באה מחמת מדות. ובאהבה 
ההיא אין שום פירוד. ואם יש לה מדות טובות יש לה תענוג 
מהמדות. נמצא האהבה הזאת היא מדה יתירה על התענוג, 
כי מכחה בא התענוג. ואהבה מחמת תענוג הנ"ל התענוג 
הוא מדה יתירה על האהבה, שמכחו באה האהבה. יח 


יש ג' מיני אהבות. א', אהבה מחמת עובדות., שרואים 
אחד שעשה כלים יפים נאים ומפוארים ואוהבו בשביל זה, 
ב', אהבה מחמת דיבורו היפה, וג', אהבה הבאה מחמת חכמתו 
שהוא חכם גדול. יט 


שיש ג' מיני אהבה: על דרך לא זז מחבבה עד שקראה 
בתי, לא זז מחבבה עד שקראה אחותי, לא זז מחבבה עד 
שקראה אמי. ויש עוד אהבה שאינה מושגת לאדם, למשל 
אדם דובר בלי דעת. : 


קסט 


ואהבה בלא יראה הוי ענפים מתפרדים. כא 


בכל מקום שגלו שכינה עמהם. דהיינו, יראת הבורא 
עמנו תמיד. כב 


יראת ד' היא יראת הרוממות ולא יראת העונש. כי 
יראת הרוממות היא, שהוא ירא מפני גדלות המלך שהוא 
מלך גדול ונורא ומחמת זה אוהב את המלך ביותר, שאף 
שהמלך גדול ונורא מאד אעפי"כ משגיח על בני המדינה 
להספיק צרכם, רק שהוא בוש להתקרב אליו מפני גדולתו 
ורוממותו. אבל יראת העונש אינו כן, כי היראה הזאת גורמת 
להתרחק מן המלך. רק מה חילוק יש שהוא ירא מן המלך 
מחמת העונש ממנו, ירא לנפשו שלא ימיתנו, או מיראת מה 
שהוא ירא מן הדוב או שאר חיות? כי. כמו שיראת הדוב 
גורמת ל להתרחק כן יראת העונש מן השי"ת גורמת 
התרחקות ממנו, כי ירא לגשת אליו פן יענשיהו. כג 


יש יראה פנימית ויראה חצונית. חצונית, היא מחמת 
גדלו נופלת יראה על הרואים אותו, וזו היראה מחמת חצוניות 
כי אינו מכיר פנימיות רק חצוניות,: שראה גדלו. ויראה זו 
אינה נקראת בושה, כיוון שאינו מכיר ערכו ופנימיותו, לכן 
אינו מתבייש לפניו. ויראה פנימית, פירוש שמכיר פנימיותו 
וחשיבותו, ומכיר גם כן שהוא כאין נגדו מחמת חשיבות על 
דרך משל בהכמת מעלות ומדות ובשכליות, לכן הוא מתבייש 
לפניו. - 


יש ג' מיני יראות. א', יראת עונש, ב', יראת גדולת הבורא 
ג', יראת הבושה, דהיינו שיודע בעצמו שאינו כלום והוא אין 
ואפס כנגד הבורא יתברך. ויראת גדולת הבורא יתברך היא 
למטה מאהבת הבורא, אבל יראת הבושה היא למעלה מאהבה, כה 


קפ 


לשם יחוד קוב''ה ושכינתיה. על דרך משל, מי שאינו מכיר 
את המלך ובא במקום המלך, אם יודע שזה הוא הוא אז הוא 
ירא מאלה שיש להם יראה. ואם המלך הולך למדינה אחרת 
ואנשי חיל שלו נשארו במדינתו ואנשי מדינתו רואים 
גדולתו תמיד, ואם כן הם יראים אעפ"י שאין המלכות כאן. 
נמצא בחינת יראה מורה על מלכות וזו היראה נקראה כבוד 
המלכות, שהמלכות משוה כבודו שם והוא במדינה אחרת. 
נמצא מי שרואה המלך בעצמו בשכלו נקרא הוא קוב"ה, ומי 
שרואה המלך מצד היראה שמשוה שם כבוד נקרא שכינתא. 
וזו לשם יחוד קוב"ה ושכינתא. פירוש, יחוד המלכות בעצמו 
עם השראת כבודה, ויהיה יחוד כבודו ממה שיראה המלך 
בעצמו. כו 


מה ד' שואל מעמך כי אם ליראה (דברים י'). רצה 
לומר, כי אהבה שהיא למעלה ממדריגת היראה נותנין לך מן 
השמים, אך מעמך תהיה היראה, :דהיינו יראת הרוממות אין 
סוף ב"ה. כז 


לעבוד את ד' ביראה ובשמחה והן תרין ריעין דלא 
מתפרשין. ויראה בלא שמחה היא מרה שחורה ולא יאות 
לצער בעבודת ד', רק תמיד יהיה בשמחה. כח 


דכשהאדם מאמין שהקב"ה מלוא כל הארץ כבודו וחושב 
הכל בו, נופלת עליו יראה. כמ 


היראה העיקרית, שתפול עליו חיל ורעדה ומחמת פחד 
אינו יודע היכן הוא. ל 


אם רואה דבר שיש לו פחד ממנו, יאמר: מה יש לי לפחוד 
בפני דבר הזה? הלא הוא אדם כמותי, ומכל שכן לפני בהמה 


קעא 


חיה ועוף. אלא שהוא ית' מתלבש בדבר הזה, כמה יש לי = 
לירא לפני השי"ת בעצמו וכו'! .| 


תכלית הכל היא היראה, כי אם אין יראה אין חכמה 
ספונה וחשובה כלל. ומתכלית חכמה היא יראה. 

הגם שצריך לעבוד השי"ת באהבה ויראה אין צריך 
לתפוס רק יראה וממילא תשרה עליו אהבת הבורא ית' וכו 
ונבין זה ממשל, אם אחד מן השרים עומד לפני המלך ויעבירו 
לפניו דבר שהוא הגדול שבתאוות, שאם לא היה עומד לפני | .| 
המלך היה מתאווה לתאוה ההיא, עכ"ז בעמדו לפני המלך  .‏ | 
נתרחקה תאוות הדבר ההוא. ודבר זה הוא מפני שכל כך/ = 
גדולה עליו הבושה והאימה מפני המלך עד שאינו רואה את 
עצמו במדותיו, וכולן בטלו ממציאות נגד יראת המלך. | לב 


כאשר תהיה לו יראת הבורא בשלימות ממילא תנוח 
עליו האהבה. לג 


שמיראה באה לו אהבת הבורא. לד 


שצריך האדם לעבוד עבודת הבורא בשלימות, דהיינו יראה 
ואהבה. והנה תחלת .עבודתו צריך להמשיך על עצמו יראת. 
הבורא ית' שהיא יראת הרוממות לא יראת העונש, כי זו יראה = 
חצונית. רק שזאת היראה האמיתית אינה באה אל האדם בנקל 
כי אם אחר טורח גדול והתאמצות והתקשרות גדולה בתמידות 
במחשבתו אל הבורא ית' בלי הפסק רגע, ובזה יזכה להכנס | > 
בשער הראשון שהוא היראה וכו'. אבל כאשר כבר השיג | 
האדם יראת הרוממות בנקל יוכל להשיג מדת האהבה. | לה 


סולו לרוכב בערבות בי"ה שמו. הקב"ה שורה 
בערבות, כמי שמעורב אצלו אהבה ויראה ביחד, וזהו בי"ה 
שמו, כי שם י"ה מורה על דחילו ורחימו. לו 


קעב 
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העושה מאהבה, מגודל התלהבות שלו לפעמים אינו 
מרגיש לדקדק כל כך, אבל הירא שומר הדבר מאד לעשותו 
כמאמרו. ושתיהן כאחת טובות, מדת יראה ואהבה. לז 


יש אהבה ויש יראה נגדיות זו עם זו, כי איך יכולה 


= | להיות אהבה ויראה כאחת וכו'? אבל אם היא אהבת הבורא או 


יראת הבורא יכול להיות שתיהן כאחת. לח 


כשם שנבראו העולמות נבראו בשם הוי"ה אלהים. כך 
כאשר מדבר האדם דברי קדושה צריך להיות בדחילו ורחימו 
שהם הוי"ה אלהים. לפ 


ד' אלהים, הוא אהבה ויראה. מז 


ומי שעובד השי"ת באהבה ויראה, אזי אין סוף מתפאר 
עצמו במה שהוא מלך על עמו. מא 


שכשאדם לומד תורה באהבה וביראה אז ע'י אותיות 


התורה ממשיך חיות לכל הברואים. מב 


אהבה ויראה נקראות ידים: אהבה יד ימין, יראה יד 
שמאל. על דרך, יצר תינוק ואשה תהא שמאל דוחה וימין 
מקרבת. כי יש כח הקירוב ביד ימין יותר, והוא כח החבוק 
והקרוב. ומה שרוצה ליתן נותן ביד ימין. מג 


ובהקב"ה יש גם כן כביכול אהבה שאוהב אותנו, ויראה 
שלא נפרד ממנו, כאב שירא שילך הבן ממנו. מד 


אפילו בארציות יש אהבה ויראה שזהו הוי"ה אלהים. כי 
אפילו הגנב יש לו אהבה ויראה, אהבת ממון ויראה שלא 
יהיה לו מה לאכול, לכך עושה העבירה הזאת. מה 


קעג 


המצוה היא כנר שבו שורה אור, כך המצוה הפנימית -- | 
הוא אהבה ויראה. מו ]| 


אסורה נא ואראה את המראה הגדול הזה (שמות ג). 
יש פנים הנראים ופנים שאינם נראים. פנים הנראים 
נקראים אהבה ויראה שזו יש גם כן באדם, ופנים שאינם 
נראים הוא מה שמחיה את האהבה והיראה. ומפנים הנראים | " 
יכול לבוא לפנים שאינם נראים. מ | 


שיש אדם שהולך בדרך ד' תמיד ואינו מגיע אצלו ית - 
מפני שעושה מעשים טובים בלא דחילו ורחימו, אבל כשעושה 1 
בדחילו ורחימו אז הוא נעשה אחדות גמורה עמו ית' על - >" 
דרך הדבק במדותיו, ואז הוא כביכול משנה רצונו, כפי מה  -‏ | 
שהוא רוצה הקב"ה רוצה, וזהו צדיק מושל יראת אלהים. 
כמו חתיכת שאור שמחמיץ כל העיסה, כך הוא משנה את 
רצונו, כי הוא אחד עמו יתברך. מח 


אם רואה אשה נאה יחשוב: הלא הלובן הוא מזרע האב 
והאודם מזרע האם, דם עכור, שהם סרוחים ומאוסים. רק 
הנאות שזרע האב נמשך מאבא עילאה עולם האהבה, וזרע 
האם נמשך מאימא עילאה עולם היראה, וזה היופי שלה, מוטב 
לדבק באהבת ויראת הבורא ב"ה! מט 


וכל מה שרואה יזכור בהקב"ה, אם אהבה יזכור באהבת 
ד' ואם יראה יזכור ביראת ד'. 1 


דבכל דבר יש ד' יסודות: אש ומים רוח ועפר. והם . 
דברים נגדיים: מים מכבים אש. רק צריק להיות עוד דבר 
אחד המחברם והוא מדת אי"ן. כי כאשר מגיע יסוד המים -- 
לבטל את יסוד האש והוא נתבטל ממציאות שהגיע למדת = 
אין. ובאהבה ויראה גם כן כך. כי בדבר גשמיות שהאוהב 


קעד 


דבר אז אינו ירא ממנו בשעת מעשה וכשהוא ירא ממנו 
אינו אוהב אותו. אמנם בהשי"ת יש אהבה ויראה כאחת, כי 
הוא המחברם וכח הפועל בנפעל. והאין נקרא חכמה, ע"ד 
החכמה מאין תמצא. והחכמה ראשית: ראשית חכמה יראת ד'. 
וכשנקראה ראשית אזי יש לו מספר. דאחד משמעותה אחדות, 
אבל ראשון הוא התחלת המספר. ומסתמא יש מדריגה שהיא 
למעלה מן החכמה. נא 


האדם עובד את השי"ת ע'"י הנסתרות, שהן אהבה ויראה, 
שהן חכמה ובינה שמרמזות לייה. נב 


ומי שחס ושלום מוציא דברי תורה או תפלה מפיו בלא 
דחילו ורחימו שהיא מחשבה זכה וטהורה ובינת הלב, בחייו 
קרוי מת. שאין לו חלק בבחינת שם י"ה שהן חכמה ובינה. נג 


כלל הדברים, שכל שרואה ושומע וכל המקריות שיקרה 
לאדם הכל הם באים לעורר אותו. הן דבר אהבה, הן דבר 
יראה, והתפארות! וניצוח, והודיות, והתקשרות וממשלות 
כלליות. הם בשני אופנים, או שבאים לו בתפלה המעשים 
רעים שעשה כבר, באים כנגדו במחשבה שלו כדי לתקנם 
ולהעלותם. וזהו במשל מי שרואה במראה שרואה כנגדו 
פרצופו כך באים במחשבה המעשים שלו. או שבאים אותיות 
מהשבירה לו, וזה צריך להשגיח אם הן אותיות מאהבה ויראה 
וכיוצא משאר מדות. זה בתפלה. וגם בכל עת, לפעמים 
מתפחד האדם מדבר מה או מאיזו בריה, הכל בא לו כדי 
להעלותה. ולפעמים רואה דבר אהבה או יראה. על דרך 
משל אדם שמורגל בליצנות מראין לו ליצנותא דע'"ז, דהיינו 
אם רואה פתאום ע"ז יבין שלא בחנם ראה זאת, או אם 
שומע ליצנותא הכל כדי לתקן הליצנות וימתיק בשורש שיעלהו 
לשורש אהבה. ולכך כל מה שאסור יש כנגדו היתר. נד 


קעה 


ע את אלהי אביך. שתהיה מקושר אליו 
בהתפשטות הגשמיות. א 


והאדם צריך לפרוש את עצמו מכל הגשמיות 
עד שיעלה דרך כל העולמות ויהיה אחדות עם הקב"ה, עד 
שיבוטל ממציאות ואז יקרא אדם. ב 


ולפעמים יכול לדבר למעלה בנשמתו לבד בלא גופו, 
שיפרוש עצמו מגופו. וזו התפשטות הגשמיות, שאינו מרגיש 
במחשבתו כלל הרגשת הגוף וציור עוה"ז, רק ציור עולמות 


עליונים, דהיינו המלאכים ושרפים. ג 


ידבק מחשבתו למעלה ולא יאכל ולא ישתה יותר 
מדאי, רק להפריד עצמו מגשמיות. ולא יסתכל כלל בעניני 
עוה"ז ולא יחשוב בהם כלל, כדי להפריד עצמו מגשמיות. 
כי בהסתכלות בעוה"ז מגשם את עצמו. . 


ואם הוא חכם להפשיט עצמו מהגשמיות, אז הוא מדובק 
באותה אהבה העליונה במדת הבורא ית', אעפ"י שאהבה הבאה 
עכשיו במחשבתו היא מעניני עוה"ז. 1 


מחמת שהנשמה מלובשת בגוף נראין לה עולמות קטנים 
ובאמת הם גדולים מאד, וכשיפשוט עצמו מגשמיות של הגוף 
יראה בשכלו עולמות גדולים מאד. ו 


צריך להפשיט נשמתו מגופו ותהיה נשמתו מלובשת 
באותן המחשבות שהוא מדבר, ויראה כמה מעלות עליונות. ו 


קעט 


*גן 


אעפ"י שמחשבתו היא בעוה"ז יכוון להפשיט את עצמו 
מגשמיותו ולדבק את עצמו בשורש אהבה עליונה. ח 


צאינה וראינה בנות ציון. פירוש, צאינה מגשמיות 
אלא תראה תמיד בפנימיות הדבר ולא בגשמיותו, וזהו שכתוב: 
וראינה בנות ציון, רצה לומר למשל יופי של האשה וגשמיות = 
של זה היופי קורא בנות ציון. כלומר, שהוא רק ציון וסימן 
ליופי שלמעלה ששורה עליה ניצוץ של יופי מעולם התפארת 
ואין אדם רשאי לדבק ביופי זה התחתון, אלא אם באה כנגדו 
פתאום יש לו לדבק ע"י יופי זה ליופי של מעלה. . 


כששוכח בעצמו ואינו דבוק כלל בתאוות עוה"ז, אז הוא 
יכול לבוא למעלה מזמניות, דהיינו לעולם המחשבה. : 


שם הוי"ה שהוא שם העצם אין אנו משיגים, וכן כל 
העולמות עליונים אינם משיגים רק בהתפשטות הגשמיות 
והתגברות כח הרוחני. יא 


כי שמש ומגן ד' אלהים. דהיינו שהשמש הוא בתוך 
המגן ונרתיק, לפי שהעולם לא היו יכולים לסבול הבהירות 
והחום של השמש, על כן הוא מלובש בתוך מגן ונרתיק. וזהו 
בעוה"ז. אבל מי שהוא מופשט מהגשמיות ומקשר את עצמו 
בעולמות עליונים, אז רואה שד' אלהים הוא שמש ומגן 
כביכול. - 


ומי שזוכה ורואה עולמות עליונים בעת עשיית המצוות, 
דהיינו שמתפשט מהגשמיות, כל אחד לפי מדרגתו יש לו 
יותר תענוג, לפי שכל מה שהוא יותר עליון הוא יותר רחב 
ואינו בצמצום. יג 


מי שפירש עצמו מתאוות עוה"ז הוא למעלה מהעולמות. יר 
קפ 


הדיבור הוא כלי למחשבה וכשהוא מדבר בלי כוונה הוא 
1 רת הכלים,. שאין חיות בכלים. וכשהוא מפשיט עצמו 
מהגשמיות שהוא גוף והכלי שלו, אז יכול לראות הפנימיות 


. מגשמיות ומלביש עצמו בתוך הדיבורים אז הוא דבוק בבורא 
. רך שהוא מלובש בתוך הדיבורים. פו 


קפא 
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דהיינו החיות והאורות של אותיות. כשהוא מפשיט עצמו. 


1 
,ו 


ל 


- 


מדות הן עיקרים, וזולתן אי אפשר לעבוד בעבודת 
השם. א 


והמדות הן צרכי עולם התחתון שהם מותרי 
המוחין, ובהן גנוז הטוב העליון. 0 


מי שעשה עצמו כאין הוא דבוק באין העליון. : 


צריך האדם לחשוב את עצמו כאין וישכח את עצמו 
מכל וכל, ויבקש הכל בכל תפלתו על השכינה, ואז יכול לבוא 
למעלה מזמן, דהיינו לעולם המחשבה ששם הכל שוה: חיים 
ומות, ים ויבשה. ד 


כשחושב את עצמו ליש ומבקש צרכיו אז אין הקב"ה 
יכול להתלבש בו, שהוא ית' אין סוף ואין כלי יכול לסובלו. ה 


אם אדם מחזיק את עצמו לאין מחמת דביקותו בבורא 
יתברך, כמו השר אפילו הוא גדול שבכל שרי מלוכה בעמדו 
לפני המלך הוא בעיניו כמו קטן וְאִינו רוצה שיעשה לו שום 
כבוד מחמת גדלו ושררותו כמו שעושים לו כשהוא בביתו בפני 
עצמו, כי אז עושים לו כבוד ובושים ויראים ממנו. אמנם 
כשהוא לפני המלך הוא וכל מדותיו נתבטלו מפני יראתו 
ובשתו מפני המלך. ו 


מדת מלכות מקבלת ממדרגת תחתונים, דהאדם שממנים 
אותו למלך הוא כמו' שאר בני אדם, רק רצון העבדים היה 


קפה 


למנות אותו למלך וכו'. ומזה תוכחה מגולה למי שמתנשא באיזו 
מדה על שאר אנשים לאמר שהוא חכם יותר מהם. אז ראה שזהו 
באמת עצמות המחשבה אנא אמלוך, שהוא מקבל תענוג 
ממדרגת תחתונים ממנו והוא מהשבירה רחמנא לצלן, שהוא 
סובר שממשיך עצמו בזה למדרגה גדולה, ובאמת ממשיך 
עצמו למדרגה תחתונה ממה שהוא עומד עתה. ו 


ואל יאמר בלבו שהוא גדול מחברו, שהוא עובד בדבקות-- 
שהוא כשאר הנבראים שנבראו לצורך עבודתו ית' וכו'. ובמה 
הוא חשוב יותר מתולעת1 שהתולעת פובדת להבורא ית' בכל 
שכלה וכחה, והאדם ג"כ רמה ותולעה כמו שכתוב (תהלים כייב); 
ואנכי תולעת. ואם לא היה נותן לו השי"ת שכל לא היה יכול. 
לעבדו רק כמו תולעת, ואם כן אפילו מתולעת אינו חשוב 
במעלה מכל שכן מבני אדם. ויחשוב שהוא תולעת, ושאר 
בריות קטנות הן חשובות כמו חבירים בעולם. = = ח 


ואם יש לאדם אפילו נדנוד קצת מגדלות קצת שמחזיק 
את עצמו למאומה, אז אין הוא קשור ומחובר עם האלהות. פ 


ידע מה בחהטוכא ונהורא פימיה שרא דניאל 
ב'). כי הקב'יה מחבר עצמו עם האדם שהוא במדרגה מה בחשוכא 
שמחזיק עצמו שפל יותר אפילו מאדם חשוך בדרכיו, ובאמת 
נהורא עימיה שרא. : 


נאמר אצל אברהם אבינו ע"ה במחזה, לשון מראה, 
שרואים את הפרצופים. וכמו שהאדם מתחזה לפני המראה כן 
הפרצוף שבמראה מתחזה אליו, כן כביכול אצל הקב"ה: כמו 
שהאדם מראה את עצמו לפניו ית כן הוא מתראה אלין 
דהיינו אם הוא מתראה לפניו בקטנות כפי אמת שהוא 
טיפה סרוחה: כך הקב'"ה מצמצם את עצמו לפניו כדי שיוכל 


קפו 


לסובלו, אבל כשהוא מתראה בגדלות מהראי שגם הקב"ה 
מראה את עצמו לפניו בגדלות, וגדלות הבורא אין כל בריה 
יכולה לסובלה. יא 


אל יאמר אדם: אלך לתקן בני אדם וכשיכבדונני יהיה זה. 
כבוד תורה ואתקן הרבה בני אדם. אדרבה אפשר מכח זה 
יתקלקל. והוא כמשל אדם שעמד בשמש להלבין פשתן, והפשתן 
מלבין והוא נעשה שחור מהשמש. ועוד ששולט בו עין הרע 
כשיהיה מפורסם בין העולם, והלוחות מפני שהיו בפרסום שלטה 
בהם עין הרע. ומוטב לו לאדם שישב בביתו ויעבוד השי"ת, 


ואם יבוא אדם לביתו יתקננו, ולא שהוא יסע לבני אדם 
לתקנם. יב 


צריך לעשות מעשיו בהסתר, שלבני אדם נראה שאינה 
חסידות. יג 


שויתיד' לנגדי תמיד (תהלים ט"ז). שויתי לשון 
השתוות בכל דבר המאורע, הכל שוה אצלו בין בענין שמשבחין 
אותו בני אדם או מבזין אותו וכן בכל שאר הדברים, וכן בכל 
האכילות, בין שאוכל מעדנים בין שאר דברים הכל שוה 
בעיניו, שהוסר היצה"ר ממנו מכל וכל. וכל דבר המאורע לו 
אומר: הלא זה הוא מאתו ית' ואם בעיניו הגוןא). יד 


האדם צריך ללמוד גאוה ולא יתגאה, כעס ולא יכעוס, 
וכן כל המדות. כי האדם צריך להיות שלם בכל המדות שיש 
להבורא ית', ובהבורא ית' יש דין ורחמים. פו 


כשתוכיח את האדם אל תוכיח לנוכח פן יתבייש, אלא 
תוכיח לאדם אחר שהוא נקי וצדיק מעבירה ההיא, וכאשר 


א) הודברים האלה נאמרו גם בשם הבעש"ט. 


קפו 


תוכיח אדם אחר בפניו, אז ירגיש אותו אדם שאתה רוצה 
שהוא בעל עבירה בעצם. נמצא שאינו מתבייש בתוכחתך)- פוּ 


בשעה שעומד להוכיח את העולם לא תהיה לו גדלות 
ואיזו פניה בזה, כי מאבד ומטמא את נשמתו. וז 


וכשכועס לשם שמים יחשוב שהוא כועס על הקליפות 
שיש באותו האיש שמסיתים אותו לעשות דברים רעים אלה.: 
והוא מכניעם בכעס תחת הקדושה. ו 


כשאדם אומר שום דבר לגבוה יהיה במסירת נפש. - יפ 


משל, פתח שפותחין אותה על ידי מפתח ויש גנבים 
שפותחים אותה בדבר שמשבר ברזל. כן הקדמונים היו מכוונים 
בכוונה הראויה לכל דבר ועכשיו אין לנו שום כוונה רק 
שבירת הלב, היא הפותחת לכל דבר. : 


יאחוז במדת זריזות מאד, כל דבר שעושה יעשה בזריזות. כא 
להתרחק מעצבות ויהיה מצבו שמח בד'. כב 


למשל, השמחה באה אל האדם מחמת שיהיה לו איזה 
תענוג גדול, שנתבשר בשורה טובה והיה לו תענוג גדול מזה, 
או שראה איזה דבר שיש לו תענוג גדול מדבר ההוא באה 
לו השמחה, נמצא שהשמחה נמשכה מעולם התענוג שהוא 
רוחני בלתי מושג והוא עליון עד מאד הנקרא קדש. כג 


בכל דבר ודבר שבכל העולמות מוכרח להיות הטוב 
שהוא החסד מעורב בהם. 42 


א) הדברים האלה מסופרים גם בשם הבעש"ם. 


קפח 


כל הנבראים בעוה"ז כלולים מחסד וגבורה, רק מי ששרשו 
מימין גובר בו מדת החסד ומי ששרשו משמאל גובר בו מדת 
הגבורה והדין, ולכן יש בהמות וחיות ועופות שהם ממדת 
החסד הותרו לאכול, ובהמות שנאסרו מפני ששרשם ממדת 
הגבורה והדין. כה 


בכל מעשה האדם ובכל דבר שבעולם צריך להיות מדת 
החסד. כו 


והאדם אעפ"י שהוא בא לדבר רע יקבל הכל לטוב. | כז 


הרע הוא גם כן טוב, רק שהוא מדרגה תחתונה מהטוב 
הגמור. וזהו כשפועלים טוב אז הרע גם כן נעשה טוב, אבל 
כשחוטאים ח*ו אז נעשה רע ממש. למשל, המכבד שמכבדין 
בו הבית שעשו לפנות בו את הבית, והוא טוב קצת אבל 
הוא במדרגה תחתונה ועכ"פ טוב הוא, וכשצריך להכות בו 
את התינוק כשהוא חוטא אזי הוא המכבד נעשה רע גמור 
ומכים בו את התינוק. כח 


אהבה נקראה מפתחות הפנימיות. | כו 


אם אוהב איזה גשמי, למשל איזה כלי נאה, והכלי בעצמו 
הוא דבר מעשה, והוא סוד המלכות שהוא עולם המעשה. 
אבל בזה הכלי שהוא סוד המלכות נעלמה ומלובשה בו 
האהבה בלי פסק, כי לכך אני אוהב אותו ובשביל אותה 
אהבה יש לי תענוג גדול מכלי זה. ל 


קפט 


שו 


- 


ב 


א ל 
₪ 


עושה תשובה הוא מעלה את העבירות ויש לו 
יתברך תענוג אפילו מהעבירות. א 


העושים תשובה הם פודים את ד'. ב 


הכל מאתו ית'/ ואף גם הרהור תשובה שעושה האדם 
תשובה התחלת התעוררות היא מלמעלה. שהקב"ה מכריז בכל 
יום ויום: שובו בנים שובבים! רק מי השומע הכרוז? אך הנה 
ידוע שמדיבור השי"ת נברא מלאך, והמלאך הנברא הוא הנכנס 
בלב איש הישראלי ומכניס לו הרהורי תשובה בלבו. : 


אפילו יחיד שעשה תשובה מוחלין לכל העולם 
(יומא פ"ו). וכיון שכן, ישמח ביסורי התענית שמסר נפשו 
על קדוש השם, שבוודאי יפעול דבר גדול. ד 


התלהבות של תשובה מכבה התלהבות של עבירה. - 


כמו שהשמן גנוז בתוך הזית, כךן התשובה גנוזה בתוך 
העבירה. ו 


דעל ידי תשובה וחרטה בלב שלם מעלה העבירות עד 
מקום הלב שהוא המחשבה, ושם מתבררות ומתלבנות. | 


נושא|עון ועובר על פשע. רצה לומר] מי שעושה 
תשובה מאהבה נמצא שהוא נושא עון, פירוש שהוא מנשא ומנטל 


קצג 


ומגביהו למעלה למעלה, שנעשה ממנו זכיות ומעורר האהבה 
העליונה שהוא החסד. 

ובעשותו תשובה מאהכה ונושא העון לזכיות מעורר 
מאד התגברות החסד ואהבה עזה והתפארות גדולה לתפארת 
ישראל וכו'. ודבר זה בא ע"י הבעל תשובה יותר מן הצריק 
דמעיקרה. כי עִ"י הצדיק מעיקרה יש למעלה תעגוג תמידי, 
וע'י הבעל תשובה מחמת שהתענוג בא אחר היאוש, והוא 
כמציאת אבידה גדולה, ויש מזה תענוג גדול עד מאד, ומה 
גם שהבעל תשובה צריך להתחזק עצמו יותר ויותר בעבודת 
הבורא. ח 


שיראה הבעל תשובה שתהיה במעשיו ג"כ מדת נסירה, 
דהיינו שיראה לגרוע מעניני עוה"ז ומתאוות הגשמיות ומותרות 
וכל שאר דרכי הרשות, רק יספיק עצמו בכדי חיותו. ויראה 
להוסיף במעשה עבודת הבורא יתברך, כמ"ש רז"ל: אם היה 
רגיל לקרות פרק אחד או דף אחד ילמוד ב' פרקים וכו', 
וכיוצא בשאר המצוות. ויראה להוסיף בכל עבודת הקודש 
בכוונה ובהתלהבות בדחילו ורחימו ובעשיית המצוות ובתפלתו 
ולימודו, שצריך לדרוש ולחקור היטב ולבדוק את עצמו בחורין 
ובסדקין שלא ימצא בו שמץ מה ונדנוד עבירה באחד מרמ"ח 
איבריו שפגם בהם ח"ו ולא תיקן אותו, נקרא הוא בעל מום, 
ואז גם עבודתו מחוללת, כי כל אשר מום בו לא יקרב. ופשיטא 
שצריך לדרוש ולחקור ולעיין בעשיית המצוה ובלימודו שלא 
יהיה בהם ח"ו שום פניה או מחשבה זרה ח'"ו, ואין צריך 
לומר שצריך לדרוש ולחקור אם ימצא בו ח"ו איזו מדה 
ממדות רעות. 


אחד מדרכי התשובה הוא שינוי מעשה, והוא עיקר 
התשובה יותר מכל התעניות והסיגופים וכו'. דהיינו שיראה 


קצר 


13* 


ו 
. 
₪ 


לגרוע מעניני עוה"ז ומתאוה הגשמיות והמותרות וכל שאר 
צרכי הרשות, רק יספיק את עצמו בכדי חיותו וכו' להוסיף 
בכל עבודת הקודש בכוונה ובהתלהבות בדחילו ורחימו 
בעשיית המצוה ובתפלתו ובלימודו וכו' שצריך לדרוש 
ולחקור ולעיין בעשיית המצוה ובלימודו שלא תהיה ח"ו שום 
פנויה או מחשבה זרה ח'"ו, ואין צריך לומר שצריך לדרוש 
ולחקור אם תמצא בו ח"ו איזו מדה ממדות הרעות, כמבואר 
בספרי מוסר שהן הן המונעות כללות התשובה. וזה צריך 
דרישה ופשפוש בתמידות, ויראה לבער אותן ולעזבן מכל 
וכל, ואדרבה יראה להוסיף מדות טובות וישרות ולהדביק 
במדותיו ית': מה הוא רחום וכו'. : 


יכוין בתענית: אוי לי, בשביל תאותי וכבודי הסרוח 
הכעסתי את המלך העליון וכו'! לכך אני רוצה לענות את 
עצמי, להכניע תאוותי וכבודי, ואגרום למעלה שיכנע עבד 
תחת רבו ושפחה תחת גבירתה ולקיים מצוות תשובה, והריני 
רוצה לענות עצמי כדי שאוכל לעבוד השי"ת באמת ובלב 
שלם באהבה וביראה, כדי שיהיה יחודו על ידי, לכך 
אני רוצה לענות את עצמי, וכדי להקריב את| עצמי, 
לקרבן לפניו. אוי לי, מה אני ומה חיי שאני רוצה 
להקריב חלב, ודמי וגופי ואישי לפני בורא כל העולמות?! וכל 
העולמות נעשו בדבריו והכל כאין נגדו, וכל שכן אני עפר 
ורמה ותולעה! ואין לי לבקש רק מחסדיו הגדולים שיוסיף לי 
כח להקריב הרבה קרבנות לפניו. ועוד יפה לי לשמוח עצמי 
מאד שזכיתי שנעשו על ידי גופי ורוחי! ונפשי כמה נחת 
רוח, ועוד יפה לי לשמוח עצמי שניתן לנו דבר שנוכל להכניע 
היצה"ר מעלינו. ואני רוצה לענות בשביל שצערתי לקודשא 
בריך הוא, וכדי להקל צערו גם כן אני רוצה לענות את עצמי. 
אוי לי, מה נחשבים ענויי נגד מה שצערתי אותו זה כמה 


קצה 


שנים?! ואין לי לבקש רק מחסדיו הגדולים שישגיח על > 


ענויי להקל צער השכינה ויסר הקליפה מעלי ע"י ענויי 
שלי, ואגרום למעלה שיסורו כל הקליפות מהשכינה ותטהר 
תיחד עם בעלה ביחוד גמור בחסד וברחמים. ויהיה יחוד 
מעילא לתתא על ידי ענוי גמור ממוח ללב ומלב לכבד וירד 
שפעו גם עלי. ואני בוטח בו שהוא ברא כל העולמות 
בדבריו יש מאין והכל כאין נגדו, והוא משגיח עליהם לתת 
להם שפע וחיותם, וכל שכן שיכול להוריד לי כח! וישגיח 
בחסדו גם עלי, ויצילני שלא יבטל אותי היצה"ר בשום 
דבר בענויי, שיאמר לו שאני חלש ונתייבשו מוחין שלי 
וכן כמה פתויים. ולכך אין לי לבקש רק מחסדיו הגדולים 
שהוא נתן בלבי לענות עצמי ועזרני כמה פעמים בחסדיו, גם 
היום יעזור לי ויצילני מכל דברים המבטלים אותי, וגם 
מצדו אין נחשב ענוי שהכל מאתו ית', אבל מצדי לא הייתי 
יכול לענות את עצמי כלל. ואני מוסר את עצמי: לבורא כל 
העולמות בדבריו אפילו לסבול כל הענויים וכל הבזיונות 
לשם יחודו, והריני, רוצה לקיים והייתם קדושים, ואני בטוח 
בחסדיו שיוסיף לי כח שלא אחלה בעבודתי, ויצילני שלא 
תהיה לי שום פניה, ויתוסף כח לשכינה ע"י ענויי, ויתוסף 
לי כח שאוכל לעבוד אותו באמת, ויעזרני שלא ידעו בני 
אדם ממעשי. יא 


קצו 


יי 
- כ % 


צדיק נקרא מי שמקושר תמיד בהקב"ה. א 


אדם הצדיק, תמיד במחשבות קדושות ואינו 
בטל אפילו רגע אחד. ב 


מדת הצדיק היא התקשרות, כמו חותם המקשר ב' דברים 
כאחד שלא יתפרדו זה מזה, כן מדת הצדיק המקשר עולמות 
ומוריד השפע מראשית החכמה עד דרגא תתאה. : 


צדיק נקרא זה שיש לו התקשרות להקב"ה./ כמו שיש 
לנואף עם הנואפת שאי אפשר להפרד ממנה, כך תהיה לו 
התקשרות בהקב"ה בתפלתו ובתורתו שלא יוכל להפרד ממנו 
מכח דביקותו. ד 


לבן שיש לו געגועים ואהבה יתירה אל אביו ואינו רוצה 
לזוז מפני אביו אפילו פסיעה אחת לחוץ, כך האדם הצדיק 
הוא תמיד במחשבות קדושות ואינו בטל אפילו רגע אחד וכו'. 
והוא אינו יכול להתפרד ולעזוב את אביו אף רגע כמימרא. ה 


נשמות הצדיקים הן איברים דשכינה כביכול. ו 


רגי ושמהי בת ציון, הגנני .בת ושכגתי 


. בתוכך (זכריה ב'). רני ושמחי בת, הגוף של הצדיק, הנני 


בא ושכנתי בתוכך, בתוך הגוף. , 


צדיק ד' בכל דרכיו (תהלים קמ"ה). פירוש, מי 
שהוא צדיק ויש לו התקשרות הבורא אז ד' בכל דרכיו. = תח 


קצט 


ומתחלה תיכף כשעלה ישראל במחשבה לפניו היה כבר 
שעשוע ותענוג כביכול לפניו ית' מכל צדיק וצדיק ומעשיו. פ 


דהקב"ה ברא את העולם כדי שיהיה לו תענוג מהצדיקים. י 


רצון הצדיק הוא רצונו יתברך. יא 
הצדיק נקרא כל שהכל הולך על ידו. יב 
הצדיק מעורר רחמי הקב"ה על כל ישראל. יג 


אעירה שחר. פירוש, הקב"ה דורש אותנו לשוב אליו. 
משל למלך שהגלה את בניו והיה אחד מהם חכם שהיה לו 
צער ובזה נתעוררו רחמיו על כל הבנים מכח החכם, כך 
הצדיק מעורר רחמים של הקב"ה על כל ישראל. וזהו אעירה 
שחר, ובת קול מכרזת בכל יום: שובו בנים שובבים. וזהו 
הכרוז שבא לכל אחד ואחד, התעוררות. יד 


הקב"ה ברא את העולם יש מאי"ן והצדיקים עושים 
במעשיהם אי"ן מיש. טו 


כשצדיק עושה תענוג לעצמו מביא תענוג של השי"ת 
בכל העולמות. מז 


אם נתעוררה בהצדיק אהבה, נתעוררה כביכול בו יתברך 
אהבה. 4 


הצדיקים כביכול עושים להקב"ה קדמות השכל, שהוא 
יתברך חושב מה שהם חושבים, אם חושבים באהבה מביאים 
את הקב"ה בעולם האהבה. יח 


הצדיק שעובד את הקב"ה מאהבה מביא את הקב"ה 
בעולם האהבה, ובעולם האהבה יש אלף אלפים ורבוא רבבות. 


ר 


עולמות וכולם מתעוררים ועובדים את השי"ת אפילו בלי 
הכנה. ₪ 


עֶיני ד' אל צדיקים. עין נקראה השגחה, שהשגחה 
שלו מסורה ביד הצדיקים ועל ידיהם הוא משגיח על העולמות. כ 


עיני ד' אל צדיקים. פירוש, כדמיון הבן שעושה 
מעשה נערות מביא את השכל של אביו לתוך המעשים האלה, 
כך הצדיקים עושים כביכול להקב"ה כדמות שכלם שהוא ית' 
חושב מה שהם חושבין. אם חושבין באהבה מביאים את 
הקב"ה לעולם האהבה. כא 


מעשה הצדיקים שעושים בפועל הם מכוונים ושוים 
למחשבת הבורא ית' הקדומה, ובמעשים טובים שעושים 
נעשה מרכבה למחשבת הבורא ית' וממשיכה עליו ושורה 


עליו. כב 
הצדיק נקרא ברית, כי הוא מביא חיות בכל העולמות 
ומסתמא כלולים בו כל העולמות. כג 
הצדיק בורר הטוב מהרע. כד 
הצדיק צריך דרישה לכל המחשבות שלו לבררן. כה 


הדיבור של הצדיק הוא מדובק ומקושר בשרשו, והרי הוא 
ממש כמו הדיבור של השם ית' אשר ממנו שמים נעשו. | כו 


הדיבור של אדם צדיק זך ונקי בלי שום סיג ופניה. ‏ כז 


כאשר מוציא הצדיק ההבל הקדוש מפיו ודיבורו הזך, 
תיכף בלי שום טורחא ויגיעה מתדבק ההבל שלו בהבל 
דלעילא ודיבורו אל דיבור דלעילא ומעלה העולמות ועושה 


רא 


שעשוע ותענוג גדול לעילא, שבריה קטנה כמותו מושל 
ומנענע ומעורר כל העולמות העליונים ומעורר הרצון העליון. כח 


האדם הצדיק, לא מבעיא שהוא מעלה אותן האותיות 


שהן של קדושה שהוא עוסק בהן, אפילו מעלה עמהן אותן 
האותיות של חומריות. כמ 


בכל דרכיך דעהו. רצה לומר, שהצדיק עושה חולין 
שהם דברי הרשות על טהרת הקודש, שכל מעשיו לשם שמים 
ומעלה הכל אותם אל הקדושה. ל 


ולפעמים שצדיק מדבר דברים בטלים, והוא כמשל בן 
מלך שהוא הולך בין בני הכפרים לחפש אחר אוצר שיש אצל 
בן כפר, צריך להלביש את עצמו כבן כפר. כדי שלא יכירו 
שהוא בן מלך ומגלין לו כל הסודות והיכן הוא האוצר, כך 
הצדיק מדבר דברים בטלים והוא מקושר להקב"ה, מקשר 
את הדיבורים להקב"ה. וזהו נקרא גיירות שהולך בשליחות 
הקב"ה למצוא שם המדות. 0 


שיש כמה מיני סוגי אכילות שונות זו מזו, המובחרה 
שבכולן היא אכילת הצדיקים, צדיק אוכל לשובע נפשו ומספיק 
את עצמו במועט, ולא עוד אלא שכל העולם ניזון בזכותו כר' 
חנינא בן דוסא. לב 


לא ירצה לומר גבי צדיק וירא שהוא תאב לגשמיות. לג 


דיש ב' מיני צדיקים. אחד שאין מניח היצה*ר לקרוב אליו 
כלל וקודם בואו מרחיקו מאליו, ויש צדיק שמניחו לבוא אך 
כובשו שלא להסיתו לעבירה. למשל כשהיצה"ר מסיתו לחמדה 
אומר לו: אעשה כדבויך שאלך אחר חמדה, אך אחר חמדה 
של מצוה. והולך ולומד תורה בחשק גדול ובחמדה גדולה. 


רב 


וכן בכל דבר שמסיתו למדה רעה הוא לוקח אותה מדה 
לעבודת השם. אך מי הוא יותר משובח? בוודאי הצדיק השני. 
למשל, אדם שישן בחנות לשמור הסחורה ולא היתה הדלת 
בבריח חזק, ושמע באמצע הלילה שגנב בא ועושה תחבולה 
לפתוח הדלת, וכאשר שמע זה היה ירא לנפשו והתחיל לצעוק 
| בקול גדול לבני ביתו שיבואו, שירא מהגנב, וברח הגנב. 
ומעשה כזה אירע לאיש אחר, ואותו אחר כששמע שגנב בא 
שתק כמו שאינו שומע, וכשבא הגנב לחנות בפנים תפס אותו 
ואסרו בנחושתיים, אבל לא היה רוצה לצעוק כדי שיברח 
הגנב, כי אמר בדעתו כשיברח הגנב שמא יבוא בלילה אחר, 
ושמא יהיה נרדם בשינה ולא ישמע ויעשה גנב זה מה שלבו 
חפץ, אך יעשה לו דבר שלא יוסיף לגנוב עוד, כי בוודאי יפול 
עליו פחד שלא יתפסו אותו ויענש ביסורים קשים כבראשונה. לד 


עליות חיצוניות העולמות, היינו שהצדיק מקשר כל מה 
שבדומם, צומח, חי, מדבר, ומעלה ניצוצות. ר- 


אית תרי גווני יומי, דהיינו יום אחד מורה כשהאדם עוסק 
בעבודת השם שהוא אור הנקרא יום, ויום הב' הוא כשהאדם 
עוסק בדברי הרשות שהם צרכיו. אך מי שהוא צדיק מקיים 
בכל דרכיך דעהו, רצה לומר שהצדיק עושה חולין שהם דברי 
הרשות על טהרת הקודש, שכל מעשיו לשם שמים, ומעלה 
אותם אל הקדושה. לו 


גדולים מעשה צדיקים שמהפכין מדת הדין למדת הרחמים, 
על דרך כל מה דעבד רחמנא לטב עבד, ואפילו הגיהינום אצלם 
היא מדת הרחמים. לז 


נאמר: ישראל אשר בך ויתפאר ונאמר: תפארתו 
עבור על פ שע. פירוש, ישראל הם הצדיקים, על ידי 


רג 


מעשיהם הטובים ודביקותם בהשי*ת הוא תפארתו ית', ומעביר 
בשבילם פשעי הדור ומוריד החסד והשפע בעולמות. לח 


דרך נקרא צדיק, כי השפע יורד לכל העולם והמקבל 
צריך לו ממוצע לקבל השפע, והוא נקרא שביל, והוא נקרא 
דרך קטן. ְ 3 


שצדיק עובד את הקב"ה מביא תענוג גדול לעולם. ‏ מ 


כשהצדיק עומד להתפלל לפני הבורא ית"ש בוודאי הו 
מדבק ומקשר מחשבתו וחיותו באין סוף ב"ה שהוא אחד 
הפשוט בלי שום תמונה, וכשמתחיל לדבר הוא ממשיך חיות 
הבורא ברוך הוא בדיבורו ותיבותיו שמוציא מפיו שהוא מקושר 
מאד בחיותו והבלו המתצמצם בחיתוך אותיות אלו שמדבר, 
ונראה כאלו כביכול הבלו וחיותו המקושר באין סוף ית' הוא 
מחתך ומצמצם בחיתוך אותיות אלו. מא 


כשהצדיק רוצה להתפלל, מתחילה משתחווה וכפיף קדם 
עלמא עילאה ונופלת עליו יראה ובושה, וזהו השראת השכינה 
דהיינו יראת פני חכמה, בגין דאיהו רב ושליט, ונופלת עליו 
כל כך יראה עד שיהיה בטל ממציאות נגד המיך. מב 


כשהצדיק מתפלל באותיות ומקשר את עצמו עד חכמה 
עליונה, דהיינו כשהוא כבר נכנס לשער אי"ן ומעלה על לבו 
שאלמלא כח השי"ת שבו אז היה אפס מוחלט א"כ הכל כח 
השי"ת והדיבור הוא העולם, הדיבור של השיית שבו נברא 
העולם, ועולם הדיבור הוא נמשך מחכמה שהיא תענוג 
השעשועים של השי"ת מה שיש לו מן העולמות, וגם עתה 
הוא מדבר רק בשביל שעשועי השי"ת ובזה מחזיר האותיות 
לשרשן דהיינו חכמה שממנה נמשכו וכו'. ובזה נתקשר הצדיק 


בד 


לחכמה עילאה ומתלבש בדיבור שלו ומכוונה הנ"ל ורצונות 
שלו בזה ממשיך שפע ורצון העליון לחכמה וממנה ולמטה עד 
סוף כל המדריגות. : מג 


מי שהוא צדיק ומדבק מהשבתו תמיד בבורא ית"ש, ויודע 
שמלוא כל הארץ כבודו ובכל מקום חיותו ית"ש, ויראת הבורא 
תמיד על פניו, אינו מסתכל ומהרהר לשום דבר תאוה ה". 
ואף אם יארע לפעמים שיבוא לנגדו פתאום אשה יפת תואר, 
הוא נותן לב תיכף להבין שזהו נמשך ממדת אהבה או ממדת 
התפארת ושזאת היא חיות הבורא הנמשך בה, ויהיה תיכף 
זריז ונזכר לדבק את עצמו בהשיית באהבת הבורא ותפארת 
הבורא. מד 


שאילולא הצדיק לא היה העולם יכול לסבול אלקותו ית', 
אור צח אור מצוחצח, אך ע"י הצדיק הקב"ה בשבילו מצמצם 
את עצמו כביכול, כמו האב שראה את בנו משחק באגוזים 
ומסתכל בו ויש לו תענוג מזה ולפעמים משחק עמו ג"כ, 
והכל בשביל אהבה מצמצם את עצמו שכלו הגדול ושורה 
בקטנות. סה 


' הצדיק רוצה להיות במדריגה שלו תמיד, כי הוא רוצה 
להיות תמיד לפני אדוניו לשרתו. אך מפני מה הוא נופל 
לפעמים ממדרגתוז כדי לברר ניצוצות שנפלו בקליפות. למשל, 
המלך ששולח את בנו להביא לו אוצר שנאבד לו, וצוה 
להביאו לו ממדינה אחרת, אם כן מוכרח הבן להחליף מלבושיו 
בכדי שלא יכירוהו, וכן עשה והביאו לו את האוצר, ואז הוא 
עובד יותר למלך מקודם שיהיה עומד לפני המלך. מו 


שהצדיק מחזיק את עצמו למדריגה תחתונה, ובאמת הוא 
המשפיע ומשביר לכל העולם. מז 


רה 


דצדיק נקרא אספקלריא, שכל אדם שרואה בו רואה את 
עצמו כמו במראה, ולכן אמרו במשה שחשדוהו באשת איש 
בפסוק והביטו אחרי משה. דבאמת שכל צדיק יש לו כללות 
מכל העולם ומכל בני האדם וכל אחד החלק שלו רואה 
בצדיק, ולכך חשדוהו באשת איש שהם באמת היו נואפים, 
ערב רב, וראו חלקם בצדיק וחשרוהו. ובאמת חלקם הוא הרע 
בטל במציאות אצלו נגד הטוכ שבו. מח 


יש ב' מיני צדיקים ושניהם צדיקים גמורים, אך החילוק. 


ביניהם, האחד הוא תמיד בדביקות השי"ת ועושה עבודתו 
המוטלת עליו והוא צדיק רק לעצמו ולא לזולתו, כלומר 
שאינו משפיע מצדקתו לאחרים, וזה הוא הנמשל לארז שאמרו 
רז"ל שאינו עושה פירות, שהוא רק צדיק בפני עצמו וכו'. 
אבל הצדיק השני הוא נמשל לתמר העושה פירות, וזהו כתמר 
יפרח, כלומר שהוא מוציא יקר מזולל ומפריח ומרבה הטוב 
בעולם. מט 


כשהצדיק באהבתו ויראתו והתפארת להקב"ה. אז יכול 
להמשיך עמו כל אנשים אשר הט קדושים בקדושתו ג"כ, כי 
כל מין מדבק במינו, כמו מים במים נעשו אחדות. : 


שכמו שזורעין דבר בארץ אז ממשיך כל הכוחות שיש 
בארץ לתוך הזרע ומוציא הפירות, כך הצדיק בעוה"ז ממשיך 
הניצוצות שמשורש נשמתו בכל דבר שבעולם ומעלה אותן 
הניצוצות לבורא יתברך. נא 


בכל יהודי יש התעוררות של אהבה וירְאה בכל יום. 
אך לכל אחד באה לו אהבה ויראה בכלי שני, דהיינו 
באיזו אהבה ויראה שהוא דבוק בה. אך כשהצדיק נופל 
לאותה מדה הרעה ובאה לו מחשבה למדה הזאת, מבין 


רו 


שאותה התעוררות שהיתה אהבה ויראה לדבקות הבורא 
עכשיו, באה לו באותו כלי מכוער כזה, וכיון שנודע לו אז 
באמת על ידי אותה אהבה ויראה שבאו לו גם עתה, 


'אינו מדבק עצמו לאותו דבר כי אם מדבק עצמו על ידי זה 


להבורא ית' ובא למדרגתו ראשונה ומלמד גם לאחרים 
הדבוקים בחומריות שיתדבקו על ידו באהבה ויראה שלהם 
הבאה להם בכלי שלהם, כל אחד להבורא יתברך. נב 


כשהצדיק מעורר את עצמו ביראה אז מתעורר יראה 
ותשובה בלב כל ישראל, דכל ישראל עריבים זה בזה, דהיינו 
מעורבים. נג 


אם לפעמים יפול הצדיק במדרגתו אין זו נפילה, כדכתיב: 
שבע יפול צדיק וקם, שכל הנפילה שלו אינה אלא בשביל 
הקימה, שיקומו עמו עוד ניצוצות. נד 


שהצדיק יכול להשתנות בכל עת שירצה, מה שאין כן כהן 
גדול דווקא ביום הכפורים. נה 


הצדיק נקרא חי, לפי שארז"ל עמוד אחר מן הרקיע לארץ 
וצדיק שמו, שכל ההשפעות מעולם העליון לתחתון הכל 
נשפע ע"י הצדיק. נו 


וזה שאמר הכתוב: לא יעשה דבר כי אם גילה 
סודו לעבדיו הנביאים. כי לא יבוא לעולם העשייה אלא 
ע"י הצדיק שבעולם העשייה, ולכן גילה סודו לנביא שהנביא 
הוא עושה הכל בפועל מעשיות. נז 


כל המשכות שנמשך מעולם לעולם הוא הכל ע"י הצדיק, 
אפילו מעולמות העליונים מאד הכל נמשך ע"י הצדיק. | נח 
רז 


. 


הצדיק במעשים טובים שלו עושה רושם למעלה וגורם 
תענוג לעולמות עליונים. למשל, האבות היו עושים בבארות 
ומקלות אותן הפעולות שנעשים בתפילין. נמצא כשהאבות 
עשו הפעולות הנ"ל עיקר התקשרות שלהם היה בעולם 
המחשבה. על דרך משל, כשראה הבאר נתדבק במקור מים 
חיים, בנהר יוצא מעדן. | נמ 


הנה ב' אהבות. יש אחת שהאב אוהב מעשה בנו החכם 
ומתפאר במעשי החכמה שעושה או בדבר החכמה שמדבר. 
והשניה שאוהב את בנו בעצם וכל מה שמדבר לפניו הכל 
הגון בעיניו בשביל אהבתו אותו. והנה באהבת השי"ת עלינו 
אהבה הראשונה הנ"ל, כשהצדיק עושה מצוות ומע"ט הכל 
בחכמה נפלאה ומעלה ניצוצות הקדושות מה שבדומם צומח 
חי מדבר, ואז השי"ת אוהב] מעשיו מאד ובזה מקשר גם 
חיצוניות העולמות להשי"ת, שהשי"ת שורה בכל מעשיו 
וכו'. והאהבה השניה הנ"ל היא, כשהצדיק בעצמו מקושר 
להשי"ת והשי"ת אוהבו מאד אותו בעצמו ואינו עושה מעשיו 
בחכמה כמו הראשון רק הולך בתמימות גדולה ומקושר 
להשי"ת, לכן השי"ת אוהבו. וזה נקרא עליות פנימיות 
העולמות, שהצדיק הוא העולם. ס 


אם נתעורר בהצדיק אהבה נתעורר בכל העולמות אהבה 
וכן כל המדות, וזהו כשמביא את עצמו בהזדככות גדול למעלה 
מכל העולמות ויהא אחדות עמו. שהוא ית' אינו חושב רק 
להיטיב עם האדם, כמ"ש כל העולם לא נברא אלא לשמשינו, וכל 
העליונים וכל המדות הם ברשותו, והוא בהם כמלך בגדוד. סא 


הצדיק ממשיך ב' תענוגים. א', להשי"ת כביכול, וזה 
נקרא תענוג עליון, חכמה עילאה. והב'. לכל העולמות וזו 
חכמה תתאה. סב 


רח 


כשיפול לצדיק אחת משבע מחשבות מקדמת השכל, הוא 
מדבק את עצמו ויפשיט אותה המחשבה. ְ סג 


עםזויצרתילי, תהילתי יספרו כי לכך יצר את נשמתו 
של אדם בחומר ולא ברא את האדם כאחד המלאכים, בשביל 
השעשועים שהקב"ה משתעשע בנשמתן של צדיקים. על דרך 
משל, מלך בשר ודם יש לו צפור אחת שמדברת, ובשעה 
שמדברת יש לו שמחה גדולה יותר מכל השכליות שמדברים 
כל השרים היושבים ראשונה במלכות. סד 


לך ד' החסד. כי אתה תשלם לאיש כמעשהו. ויש לדקדק. 
אם הוא משלם לאיש כמעשהו מהו החסד? משל לאומן העושה 
מלאכה אצל בעל הבית מה שכר הוא נותן לוז הלא אין נותן לו רק 
שכר טרחתו, וכי הוא נותן לו כל שוויה המלאכה ז דהיינו אם עושה 
לו בגדו, וכי הוא נותן לו כל הבגד בשכרוז או למשל, מדינה 
אחת המליכו עליהם מלך אחד, הנה שהמלך מיטיב עם כל 
בני המדינה ומשלם להם שכר פעולה טובה לכל אחד ואחד לפי 
ערכו, אבל זה אי אפשר שיתן לכל אחד ואחד כתר מלכות 
כמו שפעלו אתו. אבל הקב"ה הוא משלם מדה כנגד מדה 
שהם המליכו אותו יתברך והוא יתברך ממליך אותו על כל 
העולמות, והקב"ה גוזר והוא מבטל, כמ"ש צדיק מושל בירא 
אלהים, וצדיקים בוראים עולמות ומחיים מתים ופוקדים 
עקרות, וזהו השילום שכר בעוה"ז וזהו כי אתה משלם לאיש 
כמעשהו. כלומר אתה נותן להם השכר, משלם כל מה ששווה 
המלאכה עצמה, כל הפעולה שלו הכל אתה נותן לו בשכרו, 
וזהו חסד גדול. סה 


כשאחד מגנה מדתו של צדיק שמקושר תמיד בהקב"ה 
נקרא כופר באלקי ישראל. פו 


רט 


. 
- 
- 


הסתכלות 


/ 


שיענו ונוושעה כי .תהלתנו אתה. פירוש, 
אנו מתפללין להשי"ת הושיענו, היינו שתגאל 
אותנו מן הגלות ונוושעה שנינו. א 


וביציאת מצרים היתה הוצאת הדעת, שנודע שיש אלוה 
בעולם. וזהו פירוש הוציא גוי ואלהים, כי כביכול גם הוא 
יצא שנתגלה בעולם אלהותו ית'. ב 


אין בן דוד בא וכו' בדור שכולו חייב (סנהדרין 
צ"ח). פירוש, דהוא סובב כל עלמין וכשיהיו כולם חייבין 
ויבאו למדרגה היותר פחותה ותחתונה, שם קרוב יותר 
אל השי"ת. ג 


אדם החכם יכול לאכול דברים טובים ושארי תענוגים 
ומכל מקום יכול הוא לסגף את עצמו בהם. וכן לראות בכל 


מקום שירצה ולא יסתכל חוץ לד' אמות. ד 
ויכולים לעשות מדבר רע טוב. ה 
הטוב גנוז בחושך. : 


" אם רואה אדם שנפל ממדרגה לא יחשוב שירד יותר, 
אלא אדרבא הוא כדי להתענג, שהתענוג יתפשט יותר, כמו 
התענוג שמקרב האב את הבן אחר הרחקו ממנו. 


אורות ניצוצים. כלי האור הוא השכל לעבודת השי"ת 
והנצוצות היא ההתלהבות, והכלי הוא הלב טוב. 4 


ריג 


יש דרך ונתיב. כי דרך הוא דרך כבושה שכל העולם 
הולכים בו, והוא דרך הטבע, והוא העמדה של עולם. ונתיב 
הוא שאין הולכים בו כל העולם רק לפעמים. שאינו דרך 
הטבע, שאינו מגולה לכל. ולימות המשיח יתגלה הנתיב. | ט 


שהתענוג שמקבל המשפיע: בהשפעתו.הוא יותר מתענוג 
שיש למקבל השפע. ולזה כל עילה מניחה תענוגה בקבלת 
שפע מעליון ממנה, לפי שמקבלת יותר תענוג בהשפעתה 
למטה ממנה. : 


משה עלה למרום. פירוש, שהעלה כל כך עד מרום, 
פירוש בינה. יא 


כל דבר שהוא ראשית בין במקום בין במעלה, הוא 
בלול מכל מה שתחתיו. יב 


בשנה יש ייב חדשים, יבחודש ל' יום, וביום ייב שעות. 
ובאמת הכל שורש אחד, דאנו יכולין להמשיל ולחלק גם יום 
אחד שהוא י"ב שעות, ולומר שכל שעה הוא חודש, י"ב 
שעות י"ב חדשים, אך שאנו בתוך הזמן אנו עושים שנה 
של זמן מרובה וחודש של ל' יום. והאמת אם היינו מסכימים 
לקרוא :יום האחד בלשון שנה, י"ב' שעות הם יב חדשים, 
היה שייך זה. ובאמת ברגע אחד אנו יכולין ג"כ לחלק שנים 
וחדשים. דבאמת בדבר שהוא למעלה מהזמן בחלק אחד של 
רגע יש הכל: שנה וחודש ויום. יג 


לכה דודי נצא השדה נלינה בכפרים נשכימה 
לכרמים. המשכיל אומר להשכל: נצא השדה, נקרא מה שעושה 
הכנה למאכל כמו השדה שמצמיח התבואה והתבואה אינה 
ראויה לאכילה עדיין כ"א שמביאים אותה לכפר וממללים 


ריד 


אותה, כך השכל הוא במדריגה תחתונה בעיבור כמו הולד 
במעי אמו ואח"כ היא באה למדת יראה להעלותה, וזהו כמו 
בכפר שממללים את התבואה כדי להעלותה להביאה לעיר 
וכו', ואח"כ נשכימה לכרמים שנבוא לשכל גדול. יד 


אחרירבים להטו ת, כידוע שכל מדה שהיא גוברת היא 
נקראה רבים, מפני ששאר הנגדיים הם נכללים בזו המדה 
הגוברת והם בטלים ממציאותם. נמצא המדה הגוברת היא. 
הרבים, ואף שמדות הנגדיות ג"כ דברי אלקים חיים עכ"ז 
נתבטלו ברוב. טו 


ויש כמה מדרגות בהשכל: היינו משכיל ושכל והדיבור 
והכל מקבלים זה מזה. והדיבור הוא בהזמן וגם במחשבה 
יש זמנים, כי היום זאת ולמחר מחשבה אחרת. ויש מדה 
שמקשרת המשכיל בהשכל. והמדה הזאת אינה מושגת כי היא 
מדת אי"ן והוא ההיולי. כמשל מביצה נתהוה תרנגול, ויש 
שעה שאינה לא ביצה ולא תרנגול, ואין שום אדם יכול 
לכווין את השעה, כי אז היא בחינת איץ. כך כשנעשה 
מהמשכיל שכל וממחשבה דיבור, אין יכולין להשיג דבר 
המחברם. , טז 


כמו ביצה שנעשה ממנה אפרוח שצריך מתחלה להתבטל 
כלל מתולדות ביצה, דהיינו מתולדה ראשונה, ואח"כ יכול להיות 
תולדה אחרת ממנה, כן כל דבר צריך להיות כן שצריך לבוא 
למדרגת אי"ן ואח"כ יכול להיות דבר אחר. ל 


משל, חותם המטונף אם משימין אותו על השעוה [אזי 
נתטנפה גם השעוה, כך כשהאדם מלוכלך בעבירה ומדבק 
את עצמו בהקב"ה כביכול נעשה הלכלוך למעלה. יח 


רטו 
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יהו ממלא כל עלמין, רצה לומר כח הפועל 
| שבנפעל. וסובב כל עלמין, רצה לומר הפועל 
/ בעצמו. ובדרך כללות נקרא גם כן חומר וצורה, 
: כי הנה כחומר ביד היוצר כן גם כאן. . 


ואיתא בזוהר איהו ממלא כל עלמין. וזה נקרא כח הפועל 
בנפעל, וכל מה שיורד כח הפועל יותר למטה בעולמות 
התחתונים הוא יותר מצומצם. ב 


הקב"ה מקומו של עולם. פירוש, הוויותו וקיומו של עולם 
ובאמצעות כל עלמין, ומסבב ומהווה ומקיים כל עלמין. - ג 


בזוהר על פסוק כולם בחכמה עשית - כולם במחשבה 
אתברירא. וכדי לקרב אל השכל נמשול משל נאה: למלך 
שעלה ברצונו לבנות לו בית, הנה בתחלה היה הרצון סתום 
מאד בלי שום דבר פרטי, ואח"כ כאשר בא הרצון אל 
המחשבה נתגלה הרצון בכללות איך תהיה מדת ארכו ורחבו, 
ומספר חדריו ופתחיו וחלונותיו בתכלית השלימות. והנה הגם 
שיש בזה גם כן פרטות רק מפני שהוא במחשבה נקרא כללות, 
וזהו כלל הא'. ואח"כ כאשר התהיל להכין צרכי הבית כמו 
עצים ואבנים וסיד וכדומה, זה נקרא פרטים. אבל עכ"ז בכל 
פרט ופרט יש גם כן כלל קטן. למשל, כאשר התחיל להכין 
עצים לצורך הבית עדיין לא היה הפרט שלם, וכאשר 
הכין די סיפוקו נשלם הפרט, זהו כלל קטן שבפרט וכו 
וכאשר גמר כל הפרטות ובנה הבית וגמרו, זהו נקרא כללא 


ריט 


בתראי. וזה הכלל האחרון הוא העיקר, כי הוא המלמד ומורה 
ומגלה סתומות הכלל הראשון וגם כל הפרטות שבו בהתגלות. 
וזהו כלל ופרט וכלל. 

והנה בתחלה עלה ברצונו ית"ש, ואח"כ במחשבה אתברירו 
בכלל, ואח"כ על ידי הששה קדושים ימי הבנין נעשה הכל 
בפרטות, ובשביעית נכללה ונתגלה כל הכלל של המחשבה 
קדומה וכל הפרטים. ד 


ואמרו בזוהר כולם בחכמה אתברירו. דוגמת הבעל מלאכה, 
אומן העושה איזה כלי, הנה הוא משים כל מחשבתו ועיונו 
בציור ובתמונת הכלי ההוא. והנה כח הפועל בנפעל נמצא 
בהכרח שהיה כח המחשבה ועיונית שם בציורו ותמונתו. 
ומקודם עשיית הכלי היתה המחשבה סתומה וגולמת. רצה" 
לומר, שהיה העיון במחשבתו לעשות הכלי אך שהיה בסיתום 
גדול ואח"'כ כשעשה הכלי במעשה נתגלה המחשבה שלו, ועכיז 
כח המחשבה מעורב בתוכו. נמצא כי בתחלה היה הכלי 
במחשבה ואח"כ המחשבה בתוך הכלי. ה 


אמת חותמו של הקב"ה. כי אותיות אמת הן ראשון 
ואחרון ואמצעי של הכב אותיות, והוא סוד לרמוז שהקב"ה 
מלא כל עלמין, מגו כל עלמין ובמחוץ כל עלמין, ולית אתר 
פנוי מניה. ו 


דיש לשאול: הלא כח הצומח תמיד מוטבע בארץ למה 
אינו מצמיח אף כשאין זורעים בתוכה! אך הענין הוא שכח 
הצומח בקרקע הוא בלתי גבול ותכלית והוא בערך אין סוף 
נגד התהוות הגרעין, אך כשזורעין בתוכה הגרעין והוא מתדבק 
לכח הצומח שהוא שרשו וממנו לוקח, ואז גם כח הצומח 
מצמצם כחו ושורה בגרעין והווה ממנו מה שנתהווה. באים 
לאפס ואח"כ מתהווה מאתם וכו'. 


רכ 


ְ וכבר נודע ענין הצמצום שקודם: בריאת העולם הוכרח 
להיות הסתלקות הבהירות אין סוף כביכול מכל וכל עד 
שהגיע לאפס. צריך להבין זה, כי באמת שהוא בתוך עלמין 
ולית אתר פנוי מניה. אךך מה שכתוב בספרים מקום פנוי הוא 
ערך אין סוף. כי ידוע כי דבר שאין סוף עם דבר שיש לו 
שטח וגבול הוא' דבר והפוכו. שדבר שנשתנה מדבר זה 
לדבר אחר צריך להיות בין זה לזה אפס, דהיינו בבהירות 
כזו שנקראה אפס. ּ 


הצמצום נקרא אלהים, והצמצום גם כן צורך לעולמות, 
שבלעדיו לא היו יכולין לקבל האור האין סוף ברוך הוא והיו 
בטלין ממציאות. 1 


להבין ענין הצמצום. כתיב כנשר יעיר קנו, ואמרו רז"ל 
נוגע ואינו נוגע, וזה מטי ולא מטי. שהבורא יתברך אין סוף, 
ומי יכול לסבול אור אין סוף? ולכך הוא תמיד בכל רגע מטי 
ולא מטי. כשמטי לא יכול לסבול ולכך תיכף הוא לא מטי. פ 


בחינת מטי ולא מטי, שהאור והחיות בא לאדם וכן לכל 
הנבראים, ותיכף חוזר ומסתלק האור, וכן הוא בתמידות. - י 


והחיות שבעולמות נקרא שכינה. יא 


בת קול מכרזת: שובו בנים שובבים! מהו ענין הבת קול? 
כי הנה ידוע כשאדם מוציא קול נשמע כנגדו קול כמותו, 
וזהו פירוש בת קול. ואם כן כאשר יש בת קול מוכרח הוא 
שיש קול העצם, שהוא כביכול הקב"ה בעצמו מכריז: שובו 
בנים שובבים! יב 


להבין סוד המקיפין עפ"י משל. הנה מי שהוא חכם בתורה 
והמציא חידוש איזה דבר המצאה נפלאה בלימודו יש לו 


רכא 


מזה תענוג גדול בלב, ומזה התענוג יש לו שמחה גדולה, > 
ושמחה זו היא מקיפה אותו מבחוץ, והיא נקראה מקיפה לו > 
והראיה כמ"ש בגמרא: צהבו פניו של רבי, שהשמחה היתה ‏ " 
מקיפה אותו מבחוץ. ומקיפה זו ושמחה זו הולך עד סוף \ 
המדרגות, דהיינו החכם הזה שהמציא המצאה זו אומר אותה 
לאדם אחר וגורם גם כן שמחה לאדם זה ואדם זה אומר ג"כ 
לאדם אחר וגורם ג"כ שמחה, והולך זה כן עד סוף העולם. 
נמצא, שמקיף זה הולך משרשו עד סוף כל המדרגות. רצה 
לומר, ששורש השמחה גורם השמחה עד סוף המדרגות. ויש 
ג"כ להיפך, שהשמחה באה מסוף כל המדרגות והולכת' עד 
השורש, עד רום המעלות. למשל, מי שיש לו בן קטן ודבר 
דבר חכמה ויש לו שמחה מזה וגורם גם להאב שמחה, אף 
שאביו היה יודע דבר חכמה זה מקודם אעפי"כ גורם לו 
הבן שמחה. ואח"כ כשמספר האב דבר חכמה זה של כנו 
לאדם גדול אחר שיותר גדול וחכם ממנו, גורם ג''כ שמחה לו 
אף שהיה יודע זה מקודם. יג 


בענין המקיפין שהיא השמחה שמבחוץ, בוודאי בפנים 
גם כן שורש המקיף שמזה יוצא המקיף שמבחוץ. למשל, אילן 
תפוח בוודאי שהשורש שלו הוא ג"כ תפוח, דהיינו שנטע 
תפוח ונתגדל ממנו אילן, ובוודאי מאתרוג לא יצא תפוח. יד 


ד' צלך (תהלים קכ"א). שהצל בא ברוב אור השמש. 
ואם אין השמש זורחת ליכא צל. כן מחמת רוב בהירות תענוג 
בא אור מקיף. טו 


להבין ענין סוד של נשיקין וחיבוק ויחוד עפ"י משל. 
אדם כשרואה כלי עם ציורים נפלאים בוודאי מחשב בהתחלה 
איך נעשה כלי זה ע"י האומן. ומתחלה כשרואה הכלי עם 
הציורים הנפלאים, בוודאי היה צריך! הרואה לדבוק השכל 


קכב 


והחכמה שלו בכלי להבין הציורים. נמצא הרואה מדבק השכל 
והחכמה שלו בשכל והחכמה שיש באותו כלי מכח הפועל 
בנפעל. וזהו התבדקות רוחא ברוחא, ונקרא נשיקין. ואח"כ 
רואה ארכו ורחבו ורואה אהבה ויראה של הפועל בכלי, 
ובוודאי הוא רואה ג"כ באהבה' ויראה של עצמו. כי זה כלל 
גדול: במה שאדם חושב שם הוא בעצמו. כי במה אדם טועם? 
בחיכו ובלשונו. ובמה+הוא! ממשמש? בידיו. ובמה שהוא רואה. 
אהבה ויראה של איזה דבר פשוט הוא שרואה באהבה ויראה 
שלו. וגם התפארת של האומן שבאותו כלי הוא מרגיש 
בהתפארת שלו. נמצא, עתה כשמחשב אהבה ויראה ותפארת 
שלו בכלי. וזהו סודשהחיבוק שהוא גופא בגופא. טז 


המתקות הגבורות%בחסדים.. למשל, האב רואה את בנו 
עושה הפכות דהיינו גבורות: רצה לומר כובש את יצרו והוא 
גבורות--אעפי"כ..יש לאביו מזה!תענוג ושמחה גדולה שנמתקו 
הגבורות. יז 


ומהו ענין בירור הניצוצות! היינו כל דברים בטלים של 
מצרים ושל פרעה שהן אותיות. כי מה לי אותיות של דברים 
בטלים, מה לי אותיות של תורה? רק החילוק הוא שאותיות 
של דברים: בטלים הן מהשבירה ורצה הקב"ה לבררן, 
דהיינו:-בזה יהיה הבירור שהכניס הדיבורים והאותיות אלו 
בתורה, עשה מהן צירוף אחר של קדושה, וזהו הבירור שלהן. יח 


מה שכתוב בספר יצירה: עולם שנה נפש, פירוש שיש 
בכל הנבראים עולם שנה נפש וגם בהאדם יש עולם 
שנה נפש. ים 


בספר יצירה: עולם שנה נפש. עולם הוא כל העולמות 
כולם, נפש כל הברואים, שנה הוא הזמן. 5 


רכג 


עולם שנה נפש (ספר יצירה). נפש הוא אין סוף. שנה 
הוא הזמן, עולם הוא הצדיק והוא הממוצע ובא בתוך הזמן 
ומשפיע בעולם. והבן. כא 


האדם הנלבב ורוצה בתקנתו מתחרט מאד על זה שעשה 
ואהב מעשים רעים ומואס התאוות רעות, ומהאהבה שיש לו 
הוא עובד את ד' באהבה. וזו שמביאים את" האהבה לעולם 
התמורה, היינו שמעלה האהבה שהיתה] לבושה בדברים 
גשמיים סרוחים עד מעלה העליונה לעבוד את הבורא, וזה 
כמו תמורה הנאמר בתורה מחולין קודש, וגם כאן כן: עושה 
מתאווה רעה אהבת הבורא ב"ה. כב 


שברי כלים, הם מה שראוי להיות אהבה להשי"ת והוא 
יש לו אהבה לדבר גשמי ח"ו, נקרא שנשבר הכלי, וכדומה 
לזה כל המדות. אבל כשעושה תשובה ויש לו אח"כ אהבה 
להשי"ת ומתבונן בעצמו מה לו לאהוב דבר גשמי טוב לו 
לאהוב השורש לכל השרשים, בזה נתקנה האהבה ומוציא 
ניצוצות הקדושה מן הקליפה. כג 


כל הדברים שיש בעולם הוא אותיות וכל המחשבות הוא 
באותיות. אך הכלים והבתים והמאכלים והעולם בכללם ג"כ 
אותיות אפס משברי כלים והם שברי אותיות. אך כאשר אדם 
מתחיל להתבונן בכל הברואים ואומר: מהיכן בא להם חיות, 
שיש לדבר זה ישות וקיום בעולם? שעל כרחך יש להם חיות 
מהשי"ת שהוא חי לכל החיים, וזה מביא כל הדברים לתקן 
באותיות כמו שהיו, שזה שהוא מחשב הוא באותיות וזה 
מעלה ניצוצות. כד 


האדם הרוצה להעלות הדיבורים ואותיות למעלה וכו', 
יהיה גם כן דווקא ע"י ס' רבוא אותיות, פירוש שתהא כוונתו 
בשם כל ישראל. ובזה מנטלם ומנשאם ומצלה אותם לעילא 


רכד 


9 
אותיות אל אותיות וצירופים אל צירופים, ובוודאי מתחברים 
יחד ונעשו כל הדברים היוצאים מפיו קדושה גמורה חלק 
אלוה ממעל. כי כל דבר חוזר אל שרשו, ויכול האדם לבנות 
ולחדש עולמות. כה 


באותיות צריך להיות בחינת פנים ואחור. ובאמת יש 
צירופים שהם בחינת פנים ויש בהם בחינת אחור. והנה בשם 
הוי"ה ברוך הוא בחינת אחור שבו הם אותיות של אחריו. 
ונודע שהמדרגה של דבר הוא מספרו, על כן נרמז בשם זה 
שהוא בחינת אחור מספר של שם הוי"ה, ופירוש כוז"ו, דהיינו 
שזה השם הוא מספר של שם הולי"ה שהוא כ"ו, גימטריאות 
פרפראות לחכמה. שהוא כמין פרפור קטן, רצה לומר מדרגה 
אחרונה וקטנה של שם הוי"ה. כו 


: דאיתא בספר יצירה: אין למעלה מעונג ואין למטה מנגע. 
ופירושו דעונג הוא עולם התענוג, היינו החכמה וההשגה. 
ונאמר: ראשית חכמה יראת ד/ רצה לומר שיש למדה זו 
בושה גדולה נגד מה שלמעלה ממנה. הואיל שהוא (בעל מדה 
זו) משיג יותר וקרוב למלכות מאד, ומגודל ההכנעה אינו 
מרגיש בתענוגו. וכמשל השר העומד לפני המלך תמיד מגודל 
הבושה אינו מרגיש את עצמו ואינו משיג בתענוג הגדול, 
לפי שכבודו בטל ממציאות נגד התענוג הגדול, אבל מי 
שאינו בתמידות אצל המלך מרגיש התענוג יותר כשבא לביתו 
ומרגיש ומשיג את עצמו ומחשב שהוא קרוב למלכות ויש לו 
תענוג וכו'. וזה אין למעלה מעונג, רצה לומר שהוא גדול 
יותר מהתענוג. ואין למטה מנגע, כי הקב"ה הוא סובל כל 
עלמין וממלא כל עלמין, כי ‏ הקב"ה כביכול מצמצם אורו 
אפילו במדרגה הפחותה שבגשמיים, נמצא כשתחקור ותבין 
כל הדברים תשיג עצם כבודו ית' אפילו שם, וזהו אין 
למטה מנגע. כז 


רכה 


15 


דאיתא בזוהר: זכי יתיר יהבין ליה נפשא, זכי עו 
יתיר יהבין ליה רוחא וכו'. דכשנולד האדם אינהיבו אלא נפש > 
הבהמיות, וכשמנצח את היצה"ר יהבין ליה נפשא, פירוש כל 
עולם העשייה ברשותו. זכה יתיר יהבין ליה רוחא, פירוש 
כל עולם המלאכים הוא ברשותו. | זכי יתיר יהבין ליה 
נשמתו מעולם הכסא, הוא במחשבה עושה כסא להקב"ה, 
כשחושב באהבה משרה אותו בעולם האהבה, וכן ביראה 
משרה אותו בעולם היראה. כח 


רכו 


. 


/ 
4 


ל 


1% ] משל הוא כלי להשכל. א 


כשאדם אומר לחברו איזה דבר וחברו אינו 
משיג ואינו מבינו ואינו מאמינו, הנה הוא 
מוכרח להטעים הדבר לחברו ולהמתיקו ולהלבישו במשל כדל 
שיוכל חברו להשיגו ולהאמינו. נמצא כי עיקר. המשל הוא 
מלביש הדבר, שיכנס הדבר באזני חברו ובשכלו. כי לולא 
המשל לא היה משיגו ומאמינו, כי היה רחוק אצלו מן השכל 
הפשוט, ע"כ לא האמין קודם המשל. ב 


כשהאב אוהב את בנו, אזי תמונת בנו חקוקה על לוח 
לבו, וכשהוא רואה את בנו עושה דבר חכמה אז האב מסתכל 
בו, ובעת הסתכלותו החקיקה של הבן שבלב אביו היא כולה 
בבן, כי האב משים עינו ולבו בעת ההיא בבן ואינה נראית 
החקיקה הנ"ל אפילו לאב לתמונה בפני עצמה, כי כולה בבן. 
אבל אח"כ כשיגמור הבן הדבר חכמה, אז נתרחבה הדעת של 
אביו ויש לו תענוג גדול ומתהנה ומתענג בחקיקת הבן 
שחקוקה בלבו, ובעת ההיא יש עליה לאותה חקיקה שבלב 
האב, ודו"ק. והנה החקיקה הנ"ל היא באמת האב בעצמו, אך 
היא חקוקה בתמונת הבן. והנה כשעלה במחשבה הקדומה 
שיהיו ישראל בעולם, אז נחקקו על כסא כבודו מחמת אהבתו 
אותם וכו'. וכשאנו עושים מעשים טובים אז יש תענוג 
להשי"ת כביכול ושורה עליו החקיקה הנ"ל, ואח"כ יש עליה 
לחקיקה הנ"ל כביכול וכו'. משם רועה אבן ישראל, ומפרש 


רכט 


התרגום אב ובן, דהיינו חקיקה הנ"ל היא בעצם האב בעצמו 
אך היא על שם תמונת הבן, על כן נקרא אבן-- שהוא אב ובן. ג 


משל, אב כשרואה את בנו משתעשע עם ילדים קטנים 
והולך האב ומראה את עצמו לפני בנו, וכשהבן רואה את 
אביו מניח שעשועי הקטנות ורץ אחר אביו וקורא אותו אבי. 
וכיון שהאב רואה שהבן רץ אחריו אז הולך בכיוון לדרכו, ואז 
הבן מרבה בקול לקרוא אבי אבי, ורץ מהר אחריו עד שמגיעו. 
והנה מתחלה כשהראה האב את עצמו לפני הבן היה בשביל 
שיראה הבן ויניח שעשוע מעשה קטנות וירוץ אחריו, ויגיע 
לו מזה תענוג שבנו חכם ואין ספון וחשוב בעיניו כלום 
נגד אהבת אביו, וכשרואה את הבן שהניח כל מעשה קטנות 
ורץ אחריו אז מסתיר פניו והולך לדרכו בשביל שירבה 
התינוק למאוס במעשה קטנות וירבה חשק לאהבת אביו, ואז 
יתרבה התענוג אצל אביו וימשוך מזה העונג רחמנות גדולה 
וגם תענוג לתינוק גם כן. נמצא שהתענוג הגדול שהיה לאביו 
אח"כ שנמשך מזה ג"כ תענוג להבן לא היה יכול להיות 
כי אם ע"י צמצום, שמצמצם האב את אהבתו והלך לדרכו 
ואז גם הבן צמצם ג"כ כל מעשה קטנות נגד מעשה אהבת אביו 
ומזה נעשה תענוג גדול כנ"ל. נמצא כמעשה האב כן מעשה 
הבן, הכל ע"י צמצום. והנה כל מציאות שבעולם בוודאי היה 
במחשבה קדומה. והנה מציאות זו היה בענין זה, כי מתחלה 
עלה במחשבה אנא אמלוך, ואח"כ כששיער שיעורין שאין 
מלך בלא עם צמצם את כבודו ית' כדי שיוכלו העולמות 
לסובלו. נמצא מחשבה ראשונה היא אנא אמלוך, היתה בשביל 
גדלות ותענוג גדול, וזה לא היה יכול להיות כי אם ע"י 
צמצום, ואח"כ היותו נתגדל שמו ית' עי"ז שאנו מצמצמין 
את עצמנו ממעשה הקטנות, שכשאנו מדבקים את עצמנו 
למעשה התחתונים ובתענוגי הזמן אזי כולנו כאין נגדו ית', 


רל 


וכשאנו מואסים בכל תענוגי הזמן נגד אהבת השי"ת אזי אנו 


מחכים אליו וגורמים לו תענוג כביכול להשיית. - 


משל, אב שיש לו בן והאב רוצה להבינו דבר חכמה, 
אך הבן אינו יכול להבין חכמה ההיא כמו שהיא לעומק 
המושג, וצריך האב להבינו ע"י משל, ועי"כ יכול להשיג 
החכמה בעצמה. הנה כשנעיין בזה נדע באמת שהאב עצמו 
שהוא חכם ומבין נמצאות אליו האותיות ההן, והמשל שנמשל 
אך למותר, כי הוא מבין החכמה בלתי שום משל, אך הבן 


| הוא המכריח לאב אל האותיות והשכל שבמשל, אך בשביל הבן 


מרכיב האב הדבר חכמה העליונה עם האותיות ושכל חדשים 
של משל, והחכמה היא גנוזה בתוך המשל, ויונק הבן מהאותיות 
ומשכיל דבר משל הנ"ל עד שיבין המשל על בוריו. ואח"כ 
אם הבן חכם יוכל להשיג ע"י המשל דבר מהחכמה הנ"ל. 
הנה לפי"ז האותיות שבמשל הן צנורות שעל ידו נוזלים 
מן החכמה העליונה הנ"ל. ה 


שתגרום במעשיך וענותנותך עד שגם הקב"ה יצמצם את 
עצמו ויראה אליך בקטנות. כמו האב שרואה את בנו משחק 
באגוזים, אז מחמת אהבתו משחק גם הוא עמו, הגם שאצל 
אביו נראה זה מעשה נערות וקטנות, אעפי"כ מחמת אהבתו 
לבנו שיקבל תענוג ממנו מצמצם את שכלו הגדול ושורה 
בקטנות שיוכל הקטן לסבול, אבל אם היה מתנהג עמו לפי 
שכלו לא היה הבן יכול לסובלו ולא היה האב מקבל תענוג 
ממנו. ו 


משל, אב שאומר בפני בנו איזה דבר הלכה או איזה 
חדוש בתורה, והבן מגודל חריפותו ופלפולו סותר את דבריו 
ואומר באופן אחר. והנה אף שהבן מתנגד לאביו וסותר את 
דבריו עכ"ז יש לאב נחת ותענוג גדול, וזהו רצון האב יותר 


רלא 


משהיה שותק ומסכים לדבריו, כך הוא הצדיק מושל ביראת 
אלהים כביכול. \ 


האדם הוא יש הנבראים, וכמו שבו הוצרך להיות פנים 
ואחור כן בכל דבר צריך להיות פנים ואחור וכו'. 
והנה האב שיש לו בן קטן ואוהבים זה את זה מאד, 
אך אהבת הבן אל האב אינה כמו אהבת האב אל הבן, כי 
היא אינה אלא מחמת שהוא רגיל עמו ומטיב עמו. והנה 
כשהוא רוצה להשתעשע עם בנו מראה לו פנים ואח"כ 
מסתיר עצמו ממנו ביד או בדבר אחר, ובנו מעביר המכסה, 
ובה יש תענוג אל האב ונתוסף בו אהבה אל הבן. 1 


עיקר תפארתו שמתפאר בישראל אם הוא מחזיק במדת 
הענוה ומקטין את עצמו כקטן ונער. דכתיב: כמים פנים אל 
פנים וכו', ואם הוא מקטין את עצמו וחושב את עצמו לכלום 
אז גם הקב"ה כביכול מצמצם שכינתו ושורה עליו. 

משל, אב שיש לו בן קטן ואהוב מאד, והנה כשרוצה 
האב להשתעשע עם בנו הקטן והאהוב והחביב בכדי להיות לו 
לנחת, הנה האב לא דבר עמו כפי שכלו הגדול והרחב מפני 
שהבן לא יוכל לקבלו ולהבינו, אלא מחמת גודל אהבה עזה 
שיש לבנו חביבו מצמצם שכלו הגדול והרחב עד אין קץ 
ומדבר עם בנו כפי שכלו הקצר והקטן. וזה יוכל הבן להשיג. 
להשיב ומשיב לאביו כפי שכלו, ויש נחת לאביו מזה. : 


= מה ד' שואל מעמך כי אם ליראה את ד' (דברים). על 
דרך משל, כל זמן שהאב הולך עם בנו ביחד, אין הבן עושה מעשה 
נערות מיראת האב. אבל פעם אחת היה האב מתרחק ממנו, 
אז היה התינוק מתדבק עם שאר קטנים והיה משחק עמהם עד 
אשר הוזק באבן נגף, ובתחלה לא היה לו מכאוב כי אם מעט, 
וכאשר בא אביו וראה נתחלחל מאד, כי הבין בדעתו אם תתרבה 


רלב 


. 


הספחת יהיה יותר כאב ויתקלקל ח"ו שאר הגוף. אז לקח אותו 
אביו בחזקה והוציא ממנו הקוץ. נמצא לפי דעת התינוק היא 
אכזריות גדולה אצלו, כי היה לו עינוי גדול בהוצאת הקוץ 
יותר מהעינוי כשהוא בתוך הגוף, והאמת שהיא רפואה גדולה 
אצלו. וכשאביו רוצה להוכיח אותו, אומר לו: שמע בני מוסר 
אביך ואל תתחזק במעשי נערות, ואם לאו אייסר אותך כמו 
שייסרתי אותך בהוצאת הקוץ. נמצא, יראת התינוק אינה דומה 
ליראת האב, כי האב ירא מההיזק לכן מפחיד בעינוי גדול 
לפי דעתו, דהיינו הוצאת הקוץ, אבל התינוק אינו ירא 
מההיזק אלא מהרפואה, דהיינו הוצאת הקוץ, ואם היה התינוק 
מבין היה ג"כ ירא כמו שהאב ירא. 

וזה מה ד' שואל מעמך כי אם ליראה את ד' אלהיך. את 
הוא כמו עם, רצה לומר שתאחז בזאת היראה מה שאביך 
בשמים ירא, דהיינו ההיזק מהעבירה. , 


למשל, כשתינוק רוצה איזה דבר שהתינוק נהנה ממנו, 
אביו מחמת אהבתו להתינוק יש לו הנאה כשיהיה אותו דבר 
להתינוק, שנמצא שהתינוק מוליד אהנת אותו דבר באביו. 
וכן למשל, כשיש כאב לאדם ברגלו גורם הרגל רצון במחשבתו 
שיצוה ליד להסיר הכאב, כיון שהם אחדות אחד. וכן הצדיק 
כשהוא דבוק בבורא ית' כל מה שחסר לו גורם למעלה 
כביכול רצון בבורא יתברך.. יא 


כשהאב אוהב את בנו אהבה עצומה אך הבן קטן ואינו 
יכול לסבול ולקבל האהבה. והאב רוצה לגלות האהבה, ומכה 
אותו, ועל ידי כן מגלה אח"כ מדת רחמנות שהיא התגלות 
אהבתו. וזהו בנת לרעי מרחוק, לשון ריעות ואהבה. ובנת 
רצה לומר, הבינה וגליה האהבה. מרחוק רצה לומר, ע"י 
התרחקות שנתרחק מתחלה ממנו, היא גרמה התגלות האהבה. יב 


רלג 


כדמיון אב שיש לו בן קטן והבן קטן רוצה ליקח מקל 
לרכוב עליו כמו על הסוס, אעפ"י שדרך הסוס להנהיג את 
האדם הוא מנהיג אותו, מכל מקום יש לו תענוג בזה ואביו 
עוזר לו ונותן לו מקל למלאות תאוות הבן--כך הם הצדיקים 
רוצים להנהיג את העולם וברא הקב"ה את העולמות כדי 
שיתענגו בהנהיגם. ג 


משל, לאב שאין בנו הקטן יכול לעלות על ידו, מגביה 
אותו, ואח"כ כשמחזיק אותו משעשע את עצמו בזקן של אביו 
כך האדם אינו יכול להדביק את עצמו בהשי"ת, והשי"ת. 
מכניס אהבה ויראה בלבו של האדם. ₪ 


משל, אב ואם אוהבים את הבן בשוה, רק אם הבן אינו 
מתנהג בדרך הישר ח"ו אעפ"י שהאב אוהב אותו אינו מראה 
לו אהבתו ומכה אותו והאם אעפ"י כן מרחמתו ומנשקתו 
ומקרבתו אל אביו-כך עתה בגלות מדות הקב"ה כביכול 
אינם מגולים רק מדת השכינה מגולה. טו 


איתא במדרש: כשיש דין למטה אין דין למעלה שנאמר 
ויגבה ד' צבאות במשפט. הענין הוא דרך משל. הנה המלך 
כשעבדיו הם בהחזרת פנים ממנו ואינם חרדים על דבריו 
גם הוא מהם בהחזרת פנים מלהיטיב להם, כי הוא בכעס 
עליהם. אמנם אח"כ כשעבדיו מיישבים את עצמם בחכמה, 
ובינה יתירה נודעת להם שראוי ונכון לקבל עול מלכותו 
ומקבלים על עצמם בהכנעה ואימה ופחד ורוצים בגזירותיו 
ומחזירים פניהם אליו, אז גם המלך מחזיר פניו אליהם להיטיב 
להם, והכעס שהיה למלך בתחלה והיה ככותל המפסיק בינו 
לבינם הוא כאילו נגמר ונלקח ואיננו וכו'. וזהו פירוש המדרש 
הנ"ל: כשיש דין למטה, רצה לומר כשמקבלים למטה עול 


רלד 


מלכותו עליהם ומחזירים פניהם כנ"ל אז אין דין למעלה, כי 
הוא גם כן פנים אל פנים. טז 


| יום ליום יביע אומר. למשל, מלך ששלח אנשי חיל 
למלחמה עם כמה שרי אלפים ושרי מאות ואח"כ כשמנצחים 
את המלחמה מפארים כל אחד את שר שלו, זה אומר שר 
שלי עשה כך חכמה ונצח, וזה אומר שר שלי עשה כך וכו'. 
כך השמש והירח וכל הברואים נבראים לצורך האדם לשמש 
אותו, וכשהיום הולך מתפאר, זה הצדיק עשה כך טוב בו 
וזה הצדיק כך. יז 


משל, למלך שהגלה את בניו והיה אחד מהם חכם, שהיה 
לו צער, ובזה נתעוררו רחמיו על כל הבנים מכח החכם, כך 
הצדיק מעורר רחמים של הקב"ה על כל ישראל. יח 


שהצדיק עובד השי"ת שיושב ולומד ולפעמים שהצדיק 
מדבר דברים בטלים. וזהו במשל לבן המלך שהלך בין בני 
הכפרים לחפוש אוצר שיש בכפר, הנה היה צריך להלביש 
את עצמו כמו הבן כפר כדי שלא יכירו אותו שהוא בן המלך, 
ומגלין לו כל סודותם היכן הוא האוצר-כך הצדיק מדבר 
להשי"ת דברים והוא מקושר להשי"ת ומקשר את הדיבורים 
להקב"ה, וזהו נקרא שהולך בשליחות הקב"ה למצוא שם 
המדות. ב 


משל לפני התקיעות. למלך גדול מפואר היושב במדינה 
של ע' אומות, ובחר לו אומה אחת שישבחו אותו. וביום 
גנוסיא הוא יום הולדת המלך, אזי שבחו אותו כל היום 
בשבח והלל, ואח"כ ישבו בעצב, כי אולי לא בא הדיבור 
להמלך. ואמרו: נעורר את הזקנים שנמו, שהם יודעים לפאר 
את המלך והם יעלו הדיבורים להמלך. כך הקב"ה ברא את 


רלה 


העולם כילו וברא בתוכם את ישראל, והיום בראש השנה הוא 
יום הולדת המלך למען התפארת, וכמו שכתוב: ישראל 
אשר בך אתפאר. : 


אם אדם מחזיק עצמו לאין מחמת דביקותו בבורא יתברך, 
כמו השר אפילו הוא גדול שבכל שרי מלוכה בעמדו לפני 
המלך הוא בעיניו כמו קטן ואינו רוצה שיעשה לו שום כבוד 
מחמת גדלו ושררותו, כמו שעושים לו כשהוא בביתו בפני 
עצמו, כי אז עושים לו כבוד ובושים ויראים ממנו, אמנם 
כשהוא לפני המלך הוא וכל מדותיו נתבטלו מפני יראתו 
ובשתו מפני המלך. כא 


היום בזמן הגלות הוא בקל להשיג רוח הקודש יותר מבזמן 
הבית. כמשל, המלך כשהוא בבית מלכותו אי אפשר להתקרב 
אליו כל כך כמו שהוא בדרך, שאז יוכל להתקרב אליו כל מי 
שירצה, אפילו בן כפר שאינו הגון לבוא לפני המלך בבית 
מלכותו ובדרך בפונדק שלו יכול לבוא לפניו ולדבר עמו. כב 


משל, לבן מלך שנשבה ליד אחד מהעבדים פוחז ואוהב 
הוללות ושכרות, והנה הבן רוצה שתתקשר מחשבתו עם אביו 
כדי שיזכר בלב המלך. מה עשה אותו הבן! התקשר את עצמו 
תמיד בתענוג שאביו המלך עוסק תמיד במשפט. ובזה מקושרה 
מחשבתו עם מחשבות אביו. והנה העבד הפוחז רצה לילך 
לשכר עצמו ולמשוך ביין, והיה מתיירא שמא: יברח השבוי. 
וישת עמו. והיו שניהם עוסקים בשכרות והולכים בשמחה. 
אך אין כוונתם שוה, כי הבן מלך אעפ'יי שהלך בשמחה לבית 
היין לא היתה כוונתו אל חומריות המשתה, כי בזה לא 
תתקשר מחשבתו במחשבת אביו, כי אין דרך המלך למשוך 
ביין. רק עיקר מחשבתו היתה שמחמת זה יבוא לידי תענוג 
ושמחה. ותתקשר מחשבתו עם מחשבת אביו ויזכר אצל אביו. 


רלו 


אבל העבד שמחתו בהליכתו אל בית היין היתה בשביל 
חומריות השמחה. והנמשל, שכן צריך כל אדם להיות תמיד 
דבוק בתענוג רוחני. כג 


הנה אנו רואין שמחמת אהבה ושמחה אין נראית הגדלות. 
למשל, בעת שיש למלך חדוה ושמחה רבה, אז יכול לבוא 
לפניו אף מי שלא היה ראוי להכנס לפניו בלאו הכי. וכן 
עבדיו כשיש להם שמחה אז אין גדלות המלך ומוראו ניכר 
עליהם אעפ"י שבוודאי יש להם מורא ובושה מלפניו, אעפי"כ 
אינה בהתגלות ואינה נראית וניכרת, כי השמחה מכסה 
עליהם. כד 


מאשר יקרת בעיני נכבדת וכו'ואתן אדם תחתיך. 
כי הנה המלך האוהב את בנו מאד מחמת גודל אהבתו הוא 
מסתכל בפני בנו ומשגיח עליו בעינא פקיחא. והנה המסתכל 
באיזה דבר אזי כח הראות הוא מלביש אותו דבר ומסבב 
אותו. ידוע שהלבוש נקרא כבוד, כענין ר"י קרא למאני 
מכבדותא, וזהו מאשר יקרת רצה לומר, מאחר שאתה יקר 
בעיני וחביב לי מסתכל בך תמיד. כה 


משל, לאיש חיל שבא אל האדם לקרוא אותו אל המלך, 
ובא בכעס גדול ובפחד ומלובש בגדי אימה ופחד, והאדם 
מתיירא ממנו. ובאמת אינו כלום, כי אין לו לאדם לירא ממנו 
כלל, רק מפני שיראת המלכות מלובשת בו, שבגדיו הוא סימן 
שחותם המלכות בו, אבל בעצמו אינו כלום. ואם האדם הוא 
חכם אינו חש לדבר עמו ואינו מתיירא ממנו ומפחדו ומאימתו, 
רק תיכף הוא ממהר לילך אל המלך עצמו. או לפעמים בא איש 
מהמלך בתנועות מאהבה, ומי שהוא טפש הוא מתענג ומשתעשע 
עם השליח מחמת ששומע ממנו דברי אהבה, אבל מי שהוא 
חכם יודע שעיקר הוא רצון המלך ואהבתו, ואומר: מה לי 


רלז 


יר 


לדבר ולהתענג עם השליח הלזה? ואלך לעיקר התענוג והאהבה. 
והולך אל המלך ואינו משגיח על השליח. 

כך כל הדברים שבאים, הן אהבה הן יראה, ילך למלך 
הוא הקב"יה ויעלה הכל למעלה. כו 


משל המלך צוה לעבדיו להגביה הר אחד גדול מאד מה 
שאינו יכול להיווו, והיתה עצה בין עבדיו לחפור ההר ולשברו 
ולפררו לחתיכות קטנות, וכל אחד הגביה מעט לפי כחו, ובזה 
עשו מאמר המלך. כך המלך מלכי המלכים הקב"ה צוה לנו 
להגביה ניצוצות קדושה. כז 


משל, למלך שהיו לו ב' בנים והיה אוהבם מאד, ושלחם 
אל מדינת הים ללמוד דרך ארץ, ונתן להם הון רב על הדרך 
ובאו עליהם ליסטים וגזלו מאתם כל אשר היה בידם, ובאו 
אל מדינה אחת שהפרנסה שם מצויה וכל משא ומתן יכולים 
לעשות שם בריוח גדול על חד תלת. אך לא היה להם במה 
להתעסק בו, והיו חוטבין עצים. והיה להם למשל שכר לכל 
אחד ה' זהובים ליום, וצורך הוצאתם היו ג"כ עשרה זהובים 
ליום. והנה אחד מהם היה חכם והיה חושב: מה תהיה התכלית 
והסוף, כאשר אוציא כל שכרי על אכילתי במה אבוא אל 
אבי המלך ? מה עשה? היה מקמץ ומספיק את עצמו בזהוב אחד 
ליום והיה לו סך גדול, ולא עוד אלא שגם נעשה סוחר גדול 
בקי בכל משא ומתן בעולם וקיבץ הון רב ועתיק. ואחיו השני 
היה כסיל ואכל כל שכרו שהרויח ולא היה בידו מאומה. והנה 
אחיו החכם בראותו שאין לאחיו מאומה היה חס עליו ונותן 
לו סך רב משלו שיעסוק גם הוא במשא ומתן. והלך הכסיל 
כדרכו והתחיל במשא ומתן גדול שלא בהדרגה. ומתוך שלא 
הורגל בשום משא ומתן, תיכף במשא ומתן הראשון הפסיד 
הכל. והנה גם החכם לפעמים היה מפסיד במשא ומתן גדול, 


רלח 


אך החכם להיותו בקי בכל משא ומתן בעולם כשראה שאינו 
מועיל משא ומתן גדול התחיל במשא ומתן קטן, כי היה יודע 
בטיב העולם, אבל לא כן הכסיל. והנה החכם הנזכר כשהתחיל 
פעם ב' במו"מ הקטן הלך בהדרגה כמו בראשונה ויותר 
נתעשר כפלים מכמו שהיה, ובא אצל אביו עם הון רב ועתיק 
ואבנים טובות ומרגליות, והיתה לאביו שמחה גדולה עד מאד, 
שהביא הון רב ועוד יותר מזה שנתחכם בכל חכמות ובכל 
מו"מ. אבל הבן הכסיל בא בעירום ובחוסר כל, כי כאשר 
הפסיד במשא ובמתן הגדול לא הרויח מאז והלאה אף פרוטה 
אחת, כי לא היה בקי להתעסק מעט בהדרגה. וכשבא לפני 
המלך גירש אותו מפניו ואמר לו: ריקה, היה לך ללמוד 
ממעשה אחיך החכם! 

והנמשל, הנשמה היא בן המלך ושלח אותה לעוה"ז 
עולם המעשה לסגל מצוות ומעשים טובים, אך כשבא לעוה"ז 
נשכח ממנו מה שלמד בעולם הבא, ואח"כ כשהחכים הבין 
כי תאוות עוה"ז אינן כלום נגד תענוג עוה"ב מה שהיה 
רגיל להתענג בהיותו תחת כסא הכבוד, ומכח זה עזב תענוגי 
עוה"ז ואוכל רק כדי חיותו והוגה בתורת ד' תמיד ועוסק 
במצוות ובמע"ט ועולה ממדריגה למדריגה, ואח"כ אפילו 
כשאירע לפעמים שהוא נפל ממדרגתו הוא עובד להשי"ת 
במדריגה קטנה, כי הוא בקי בכל דרכי העבודה וכו'. כח 


ומפני מה התירו באמת לספר ספורים בשבת? ואפשר 
לומר משל נפלא על זה. 

משל למלך שהיו לו מדינות הרבה ועבדים לאין מספר, 
וצוה המלך לעשות יום מוגבל משתה ושמחה לכל שריו 
ועבדיו, ולכל מי שירצה לבוא אל המשתה להתענג בתענוגי: 
ומעדני המלך יותן לכל רצונו ושאלתו כל אשר ישאל ותאוות 
נפשו, כדי שלא יחסר לשום אדם שום תענוג ועדון בעולם. 


רלט 


והנה היו הרבה, מה ששאל זה לא שאל זה: איזה מהם בקשו 
שיתנו לו כלים נאים וחשובים שהמלך משתמש בהם, ואיזה 
מהם בקשו שיתנו לו כל מעדני מלך מכל מיני מאכל או 
כיוצא, ואחד הוסיף לשאול שיתנו לו פרס מגנזי המלך זהב 
ואדרכמונים, ואיזה מהם ביקש שיתנו לו שולטנות ושררות על 
קצת ערי המלך, והכל ניתן לכל אחד ואחד חפצו ובקשתו. 
והיה שם איש סכל וחסר לב והוא היה איש צרוע מוטל 
באשפה מחמת צרעתו, ובהגיע אליו השאלה לשאול ולבקש 
תאוותו וחפצו וצרכיו מבית המלך ביקש שיצוה המלך שיותן 
לו שתי משפלות של זבל לח וקר בכדי שיתכסה בהם ויתקרר 
מצרעתו, וגערו בו עבדי המלך ואמרו לו: שוטה וחסר לב, מה 
זאת אשר שאלת ובחרת מכל תענוגים? והלא אם היית שואל 
ביום הזה חפצים טובים או מיני תענוגים שבעולם וכל מחמדי 
לב המלך היו נותנים לך, כי כן דת המלך ונימוס להיות 
עושים רצון איש ואיש. ואם תאמר מחמת כאב צרעתך שאלת 
דבר זה, שוטה שבעולם, היה לך לבקש מאת המלך שיצוה 
להרופאים לרפאות אותך מצרעתך! כלום חסרים מבית המלך 
רופאים מומחים וכל מיני סמי רפואות עד אין קץ? והנה 
הגיע הדבר הזה לפני המלך שכך בקש האיש הסכל. והמלך 
בחכמתו הגדולה עד מאד אמר לעבדיו: מאחר שאיש זה הוא. 
כסיל בשבילו לשנות נימוסי המלך ודתו אי אפשר, רק ינתן 
לו כמו אשר בחר, כי הסכל הלזה בחר בדבר מאוס אם כן 
בוודאי זה עיקר תענוגו ועידונו. כט 


תקנו לומר (בר"ה) מתחלה זמירות שירות ותשבחות 
להעביר פנים של זעם. משל, למלך שבחר יום אחד מוגבל 
לעיין ולהשגיח במעשה בני המדינה, והעמיד המלך מליצים 
ומקטריגים כנימוס המלכות. והנה כאשר שמעו בני המדינה 
את הדין הגדול והנורא, אימה חשיכה גדולה נפלה עליהם 


רמ 


ולא קמה בהם עוד רוח ויצעקו צעקה גדולה אמר: אוי לנו 
מיום הדין ומיום התוכחה! וביותר שפני המלך זועמים עלינו, 
כי הרבינו לפשוע ולא עשינו ציוויו ומרדנו בו. ומי יכול 
לעמוד מפני זעמו? ובוודאי מפני זעם המלך נסתמה פי 
המליצים הטובים עלינו ויתגברו המקטריגים. והתיעצו בני 
המדינה לאמר: סטא דמלתא מתחלה להשתדל להעביר זעם 
המלך. מה עשו? בחרו איש אחד חכם מאד ונבון הדבר, יוכל 
לכלכל דבר. והיה האיש ההוא בדחן מאוד. וכאשר האיש 
ההוא בא אל המלך התחיל לדבר בפניו דברי משל ומליצה, 
ובדברי חשק ובשמחה גדולה, ובדברי שבחים וגדולתו ורוממותו 
של המלך ובמלתא דבדיחותא, כאילו אינו מכלל בני המדינה 
זאינו בכלל הנידונים. ולא זז משם עד שבא ממשל למשל 
ומשמחה לשמדה עד שהעביר זקם המלך, ולא עוד אלא 
שגרם שמחה ותענוג גדול למלך. ובראותם המקטריגים כי 
המלך נתרצה ברצון ושמחה נסתמו דבריהם וברחו להם, 
ומליצי הטובים נתגברו ויוצא לאור משפטם. ל 


מה שאמרו רז"ל: אם יש דין למטה אין דין למעלה, ואם 
ח"ו אין דין למטה יש דין למעלה. משל, למלך בשר ודם 
שהוא מולך על כמה וכמה מדינות קרובות ורחוקות, וכל 
המדינות כולן מתנהגות אחר ציווי המלך ואימתו מוטלת 
עליהם וסרים למשמעתו תמיד ברצון המלך, וגלל כן גם המלך 
שם עינו ולבו על המדינות לשמרן בכל מיני שימור מכל נזק 
צר ואויב, כדי שתהיינה פנויות למשמעתו, ולכן פנה המלך 
את עצמו מכל עסקיו ותענוגיו ועידוניו וישם פניו להיטיב 
עם המדינות, וכל מחשבות המלך ורעיוניו כל הימים היו 
בתקנות המדינות ובהצטרכותן ובשמירתן. ותִמיד חשב 
במחשבות חכמות הנהגתן ובמלחמות, כי בתחבולות יעשה 
מלחמה, ולא הסיר ממחשבתו זאת החכמה אפילו רגע אחד. 


רמא 


ויהי היום והנה בא איש מארץ רחוקה, איש עני מדוכה 
ומעונה ומצורע ומנוגע, שפל הערך, צועק חמס אחורי פלטרין 
המלך על אחד כיוצא בו שהעביר עליו את הדרך, והנה כשמוע 
המלך צעקת האיש ההוא ביטל אותו ממחשבתו הבהירה 
והזכה. והנה המלך שלח את עבדיו אליו לידע מה זה ועל מה 
זה, ולא השגיח האיש על עבדי המלך, רק הלך וצעק: אהה, 
הושיעה אדוני המלך! והוצרך המלך לפנות מכל מחשבתו 
הגדולה והרמה אשר תמיד מתקן תקנות בכל עת ורגע, תקנות 
גדולות ועצומות עד אין סוף וקץ ותכלית, והוצרך המלך 
להזדקק למשפט האיש הצועק חמס, אשר אין שוה החמס 
ההוא אף שוה פרוטה, אך כי כן מדת ונימוס המלכות כקטן 
כגדול ישמע למען ידעו כי יש שופטים בארץ. והנה אין זה 
נקרא אלא ירידה גדולה להמלך, שהוכרח לפנות מתקנות 
המדינות וממחשבתו הטהורה והזכה לשמוע צעקת הכסיל אשר 
אין בו שוה פרוטה, ומה גם שאינו כדאי וראוי המנוגע הזה 
שיביט המלך בפניו, ומכ"ש לבוא בארמון המלך לפניו ולסדר 
טענותיו בפני המלך הגדול והאדיר. ובוודאי זה נקרא ירידה. 

והנמשל מובן מאליו. כשאין דין למטה עושה הקב"ה דין 
למעלה ומוכרח להסתכל בעניני גשמיות וקטנות כל עולם 
השפל הזה. הגם שהוא ית' משגיח בעינא פקיחא על כל 
הנבראים והיצורים והנעשים, עכ"ז זאת ההשגחה הבאה על 
ידי צעקת האדם השפל התחתון נראה ח"ו כביכול כאילו מכריחו 
להשגיח. וזה נקרא ירידה וכו'. לא 


משל, למלך שיש לו עבדים. והנה כאשר המלך מצווה 
איזה ציווי לעבדיו, העבדים עושים אותו הציווי אעפ"י שאינם 
יודעים טעמו ושורשו, ומה גם כי העבדים אינם רשאים לשאול 
מאת המלך טעם הציווי, רק שהם מחויבים לעשות חוק וגזירת 
המלך. לא כן מדת הבן, הגם שמגורל אהבת הבן אל האב הוא 


רמב 


עושה ומקיים חוקי המלך וגזירותיו אף שאינו יודע טעמם 


ושורשם, אעפי"כ מדת הבן לשאול את האב טעם הציווי, וגם 


הוא רצון המלך שישאל בנו וידע טעם של כל דבר ושורשו. 
למשל, המלך מצווה את בנו לעשות עיר מבצר. או בדבר 
טכסיסי מלחמה. והנה הבן שואל את אביו: אפשר כך יהיה 
טוב המבצר או כך וכך יערכו המלחמה, ואביו מגלה לו טעם 
הציווי. ואין רע בעיני אביו על שאלתו, ואדרבא רצון אביו 
שתגלה לבנו חכמתו, כי גם הוא ימלוך כמותו וצריך לו 
להתחכם בחכמתו, והרשות להבן לחפש בכל גנזי אביו 
ואוצרותיו, ואז נתוסף אהבת בנו אל אביו, בראותו כי אביו 
מלמדו להועיל וממילא עושה גם הציווים שלא נודע לו 
הטעמים, כי הוא עושה מאהבה. אבל העבד שלא נתגלה לו 
שום טעם אעפ"י שהוא מקיים, הכל הוא מיראת המלך לבד 
אבל לא מהתלהבות ואהבת המלך. 

וזה שכתוב: אם בחוקותי תלכו, אפילו החוקים שאין בהם 
טעם תלכו בהם בהתלהבות וכו'. לב 


משל, לבן כפר שלא ראה את המלך מימיו ולא השיג 
מימיו נימוס המלכות ומהותו, רק ששמע שיש מלך בעולם 
ושהוא שליט ומושל בכל המדינות וממליך מלכים על מדינות 
פרטיות ומושיב שררות שונות בכל מדינות מלכותו. ויהי היום 
הלך הבן כפר לשוט ממדינה למדינה ופגע בשר אחד מהשרים 
הקטנים מלובש בבגדי רקמה וזהב ואדרכמונים, ואמר בלבו: 
בוודאי זה המלך. ואח"כ שאל לאחרים ואמרו לו שהוא שר 
אחד מהשרים הקטנים ועליו יש כמה וכמה שרים גדולים שונים 
ומשונים וכולם הם עבדי המלך, ואז הכיר יותר גדולת המלך. 
ואח"ז פגע עוד שר יותר גדול ונכבד עד שטעה בכל אחד 
ואחד לאמר: זהו המלך. עד שפגע השר הגדול מכל השרים 
אשר בכל המדינות וראה כבודו הגדול מאד, ואז נגמר בלבו 


רמג 


שזהו בוודאי המלך בעצמו, ואח"ז נודע לו שגם זה השר 
הוא תחת המלך וכל הממשלה והכבוד שביד השר ההוא 
הכל הוא ברשיון המלך, שהמלך נתן לו הגדולה והכבוד ומינה 
אותו לשר חשוב כמוהו, אז הכיר הבן כפר בעצמו מהות 
המלך עצמו ואת נימוסיו וממשלתו, ואמר בלבו: אם עשה 


המלך איש אחד זולתו לשר גדול כזה והגיע לכל הכבוד > 


מסתמא גדולת המלך אין לה שיעור וקץ ותכלית, כי אם היה 
לו שיעור לא היה עושה לאיש אחר כבוד כמוהו. לג 


משל, למלך שהיו לו שני בנים. האחד היה בתמידות אצל 
אביו ולא זז ממנו, והשני לא קבל פני המלך אביו כי אם 
לפרקים פעם אחת בשבוע, ומה גם אחרי שנתרחק מאביו הלך 
שובב ושכח מכל גדולת אביו ורוממותו וגודל האהבה והגעגועין 
שהיו לאביו עליו ולא שם אל לבו כל זה, ומרד במלך ופרק 
את עצמו מעול יראת אביו המלך ואדנותו, וילך בדרכי לבו 


ויתחבר עם אנשים פוחזים וריקים אנשי בליעל וליסטים.. 


ויהי כשמוע המלך ויחר לו מאד. והנה היה ביד המלך לשלוח 
גייס אחריו לתפסו ולענשו ולשלם לו כפי מעלליו, אך מחמת 
גודל רחמי האב על הבן הניח הדבר. רק כאשר בא פעם על 
זכרונו המו מעיו עליו ונתעוררה רחמנות, ואמר עליו: אוי לזה 
מאיזו שלוה גלה ונתרחק ממקום חיותו. אוי לבן שעל שלחן 
אביו אינו! ויהי היום ויתחרט הבן השובב ויזכור גודל האהבה 
שהיתה בינו ובין אביו, וישם אל לבו לשוב אל אביו להתנפל 
לו ולהתחנן לו ולהשתטח לפני הדום רגלי אביו ולבקש ממנו. 
וכךעשה, ובא אל אביו בתחנונים ובפיוסים גדולים וברצויים:אנכי 
חטאתי הסכלתי עשו, ואחרי שובי נחמתי. והנה המלך כאשר 
ראה אותו מתחנן ומתנפל כך נתמלא עליו רחמים, ומה גם 
שהוא כמעט מתיאש ממנו. ובעת שראה המלך שעזב את דרכו 
הסורר ולבו השובב וחזר למוטב מחמת אהבת אביו, נתמלא 


רמד 


המלך אביו שמחה גדולה ותענוג והתפארות גדולה עד אין 
קץ, ונתוספו על המלך רחמים על רחמנותו ואהבה על אהבתו, 
ויותר מאהבה שאהב את הבן הראשון שהיה תמיד אצלו מפני 
שהיה מורגל עמו ולא היתה האהבה כל כך מוחשה, ולא כן 
זה הבן השני שבא אל המלך, היראה והאהבה ממנו פתאומיות. 
וראה זה דבר חדש הוא, ומחמת זה העביר על כל פשעיו 
ומרדיו ויגדלהו וינשאהו מכל בניו. 

וכן הנמשל, כי הרשע העובר עבירות הוא כמו שעבר מאת 
פני המלך מלכי המלכים הקב"ה, ובשובו | עושה התפארות 
גדולה למעלה. לק 


משל, למלך שאבד חותמו. וחותם המלך הוא הפסד מרובה, 
כי מי שימצא אותו יכול לחתום מטבעות, וגם בזיון הוא : 
שחותם המלך מונח בעפר. והמלך מצטער שנאבד חותמו, 
ושרי המלוכה מצטערים שנאבד חותם מלכם, ובני המלך 
מצטערים על חותם אביהם. והלכו לחפש, ומחמת גודל זריזותם 
עברו עליו ולא מצאו אותו. והלך בן כפר אחד ומצא אותו, 
והבן כפר אינו יודע חשיבות החותם. ומעתה יש לכולם שמחה, 
המלך ושריו ובניו. וגם הבן כפר שמח שנמצא חותם המלך 
אעפ"י שאינו יודע החשיבות וטבעו של החותם, אעפי"כ יש 
לו שמחה. והנמשל ארוך מארץ מדו. לה 


משל, למלך שהיו לו ב' בנים ונפלו בשביה ואח"כ עמדו 
הבנים ויעצו עצות בעצמם לילך אצל אביהם, והאחד הרהר 
בעצמו שאצל אביו יהיו לו תענוגים גדולים ולכך רצה לילך 
אצלו, וכשיש לו תענוג אזי לא תאב לילך אצלו ואחד הרהר 
בעצמו: כלום חסר מבית המלך כי אם אני שאני בנו? אני 
רוצה לשוב אל אבי שיהיה לאבי תענוג בשלימות, ולפי"ז 
אעפ"י שיש לו תענוגים אחרים אעפי"כ תאב לילך אצל אביו 
כדי שיהיה לאביו תענוג. והנמשל מובן מאליו. לו 


רמה 


משל, להרב המלמד לתלמידו. הנה חכמת הרב גדולה היא 
עד מאד עד אין קץ, ומה גם שהיא סתומה ונעלמת במחשבתו 
ובוודאי בלתי יכולת התלמיד להשיגה. אלא מה השיג התלמיד? 


הדיבור שהוא שומע מפי הרב. ועל כל זה לא ישום עיונו 


ומחשבתו אל דברי הרב, לא יקבל אפילו הדברים כהווייתן. 


נמצא, הדברים היוצאים מפי הרב היא מדריגה תחתונה נכנסת + 


בתוך, המחשבה של התלמיד שהיא המוחין. בתחלת הלימוד 
התלמיד אינו מקבל רק הדברים כהווייתן, אך כאשר מתחכם 
יותר התלמיד יכול הרב להבינו התכת הדברים והמשך הדברים 
ופשט הבנתם, אבל הפנימיות שהיא חכמה נעלמה אין כח לא 
בתלמיד להשיגה ולא בהרב להבינה, אך זאת פעולת הרב 
בתלמידו, שמניח בו רושם חכמתו הסתומה, ומחמת שכח הפועל 
בנפעל הרושם ההוא מתרחב ומתפשט מעט מעט ונגדל 
מדעתו. נמצא שיש ג' מדריגות בהבנת התלמיד: א', הוא הדברים 


כהווייתן. ב', הוא הבנת הדברים כפשטן. והג', הוא הפנימיות. = 


ואפשר שג' מדריגות הנ"ל נקראות נפש, רוח, נשמה. לו 


הנה, כשהרב רוצה להבין לתלמידיו שכלו הרחב ואין 
התלמיד יכול לקבלו, אז הרב מצמצם שכלו בדיבורים ואותיות. 
על דרך משל, כשאדם רוצה להריק מכלי אל כלי ומתיירא 
שמא ישפוך לחוץ, אז נותן כלי הנקרא משפך ובזה המשקה 
ההיא נתצמצמה ועל ידו מקבלה הכלי ההוא ולא ישפוך דבר 
חוצה. כן הדבר הזה ששכל הרב מצומצם בדיבורים ואותיות 
אלו שאומר לתלמיד, ועי"ז יכול התלמיד לקבל שכל הרב 
הרחב. | לח 


משל, אדם שרואה בנין נאה ומפואר מאד ומסתכל עליו 
מאד היטב ונהנה מראיה זו מאד, ואח"כ כשהולך מבנין זה 
נשאר רשומו אצלו והתענוג של בנין זה בדעתו ובשכלו, 


רמו 


ו == > - 
/ ' . ". לי 


| 


ו 0 כ 


והולך ובונה בנין נאה ומפואר כמו הראשון ע"י רשומו 
שבשכלו. ובאיזה זמן נרשמו הרשימה והתענוג בשכלו? היינו 
בעת שהלך מהבנין ההוא ולא ראה. אף שבשעת ראייתו היה 
ג"כ קצת הרשום בשכלו, אין זה רושם. כי בשעת ראיית 
הבנין הרושם של הבנין שבשכלו היה נעלם בבנין עצמו 
בשעת ראיית הבנין, אבל כשהולך מהבנין ואינו רואהו אז 
רשמו נשרש בשכלו ובונה מזה בנין אחר] כך אדם הראשון 
דו פרצופין היה וכו'. 25 לט 


סוף מעשה במחשבה תחלה. משל, למי שמחשב בלבו 
לבנות לו בית או לעשות לו בגד, הנה המחשבה היא בכללות, 
שרצונו שיהיה לו בית גמור ושלם או בגד גמור ושלם, ואח"כ 
חושב שצריך לו בעלי מלאכות ושאר דברים. ואח"כ כשבא 
פעולת המעשה הנה הוא בהיפך: מתחלה הוא מכין צרכי הבנין 
כמו העצים והאבנים ובעל מלאכה, ואח"כ נשלם הבנין. וזהו 
כלל ופרט ופרט וכלל. כי במחשבה הכלל קודם לפרט, ובמעשה 
הפרט קודם לכלל. : 


משל לחייט שלקח חתיכה שלמה וחותך לחתיכות קטנות 
ודקות. מי שאינו אומן אומר שהוא קלקול, אבל מי שמבין 
שזאת החתיכה על בית יד או על דבר אחר הוא מכיר ויודע 
הכל שצריכים לעשות כך לחתיכות קטנות. כך מקודם היה 
הוא לבדו ית' ואח"כ ברא את העולמות ולא: ניכר .שוע 
לפני דל, כלומר לפני הדלות לא היתה ניכרת האדנות והוצרך 
להיות שבירה כדי שיוכר האור. מא 


סוף מעשה במחשבה תחלה. למשל, שאם אני רואה אדם 
מוליך עצים מיער אני מבין שרוצה לבנות בית וחושב 
במחשבתו האיך לבנות, ואוהב שיהא הבית כך והחדרים כך 
ושונא שיהיו חדרים אחרים, שכך מפואר אצלו הבית הזה 


רמז 


ומדבר לעבדיו שיבנו הבית הזה, נמצא כלולים כל המדות > 
בזה. וכל המדות באים מכח הרצון שרצה לבנות הבית, > 
ובהרצון אינו ניכר התחלקות המדות ואפילו הטעם לא נתגלה = 
ברצון, כי כשרוצה לבנות הבית אינו יודע מאיזה טעם, רק | 
אח"כ מיישב את עצמו: מפני מה אבנה בית! כדי שאדור = 
בתוכו. וכן ג"כ ברא הקב'"ה וצמצם את עצמו כביכול בהמדות, 
הכל בשביל עולם המעשה. מב 


למשל, אדם מדבר דבר חכמה או עושה דבר חכמה, 
נמצא כח הפועל הוא בהכלי שעשה או באיזה דבר שדיבר. 
והחכם העושה הנה הוא יכול לדבר ולעשות עוד חכמות 
הרבה, כך התורה היא חכמה והיא ממנו ית', וכחו הוא בהתורה, 
דכח]הפועל בנפעל, וזהו הכח באמת אין סוף. מג 


משל, למעין הנובע במקום גבוה ורחוק משדותיו של 
אדם. והנה, הרוצה להשקות שדותיו ממעין ההוא צריך להכין . 
צינור רחב שיעברו מים בתוכו בהשפעה, ופשיטא שצריך 
האדם להשגיח ולעיין שלא יהיה בצינור איזה נקב וסדק או 
איזה דבר מה שיהיה שהוא מונע מרוצת המים. כי אם 
יתעצל ולא ישים עיניו תמיד על זה להשגיח בהשגחה פרטית, 
תהיה כל' היגיעה לריק, כי לא יגיעו המים לשדותיו כלל, 
ומה גם אפשר יקלקל ויחסר את המעיין הנובע, להריק ממנו 
מים אל מקומות נמאסים ובזויים בורות נשברים מקום הטינופת. 
והנה זה חסרון! ופגם גדול במעין אשר מימיו מים זכים 
וצלולים מאד מאד בתכלית הזכות שיריק אותם ממקומם ויפנה 
אותם למקומות מאוסים. והנה אף אם יעיין האדם בדרכי 
הצינור והנה לא נמצא בו שום נקב וסדק ולא שום דבר 
המעכב מגירת המים. על כל זה צריך האדם ליזהר מאד 
בהנחת הצינור שיקרב וידבק הצינור אל המעין בקרוב - -- 
ובהתדבקות גמורה, בכדי שיעברו המים בתוכו בתמידות ‏ > 


רמח 


ובהרווחה גדולה ולא יפסיק הצינור מהמעין אפילו כחוט 
השערה, כי אם לא יעשה כן יהיה לתוהו ולריק עמלו. 

והנה הנמשל מובן מאליו. כי הנה מדותיו של הקב"ה 
שהם המעין הנובע המשפיע שפע רחמים לכל העולמות. והנה. 
האדם המתדבק במדותיו צריך ליזהר מאד. רצה לומר, הצינור. 
שהוא האדם בעצמו שהוא נעשה צינור להשפיע על ידו לכל 
העולמות. לכן יבדוק בעצמו בחורין ובסדקין שלא יהיה חלו 
מעורב במדה ההיא בעשייתה שום מחשבה זרה, שום פנייה 
בעולם וכו'. | מד 


שההשפעה צריכה להיות בהדרגה כפי כח המקבלים. זהו 
כשהמדרגה המקבלת עומדת במקומה ונמשך לה שפע במקומה, 
אבל כשנתעלה המדרגה התחתונה לשורשה אזי יכולה לקבל 
שפע יותר ויותר מכדי יכולתה לקבל למטה במקומה. למשל, 
אדם זורע גרעין אחד, ונודע שלא יצמח הגרעין להוציא כמה 
גרעינין עד שיתבטל ממציאותו, אז נתעלה שם בשורשו ויכול 
ללבלו משורשו:יותר משטיחות מציאותו, ושם בשורשו נעשה 
גם הוא שורש לכמה גרעינין בשביל שנתדבק בשרשו. וגם 
שורש כח הצומח חפצו ורצונו להשפיע תמיד הרבה. אך 
בהיות הגרעין למטה במציאותו אינו יכול לקבלו, משא"כ 
כשנתעלהשלשורשו. מה 


כמשל, השמש שאין יכולים להסתכל מחמת גודל הבהירות 
שבה, והאור היוצא ממנה יכולים להסתכל בו ולהשיגו 
וליהנות ממנו לסיבת מיעוט בהירותו, ואילו היתה באור בהירות . 
כמו בשמש לא היו יכולים להשיגו וליהנות ממנו, כי אדרבה 
מחשיך היה את העינים כמו השמש. וכמו כן גם השייית בעולם 
מחמת גודל הבהירות שבו אינו מושג ונראה שאין בו אור 
אלא חשך, רק מה שיוצא ממנו, כמו הנשמה והמחשבה, 
רואים שהוא מחיה את הגוף אבל לא עצמותו. מו 


רמט 


כל דבר שבעולם כשמביאים אותו אל השורש יכולים 
לעשות בו השתנות ממה שהיה מקודם. למשל, החטה שרוצים 


לשנותה, לעשות ממנה כמה חטים, מביאים אותה לשורשה - 


שהיא כח הצומח שבקרקע. ולכן לא תצמח עד שירדו גשמים 
וילחלח ויפסידו צורתה ותבוא לבחינת אי"ן שהוא חומר 
ההיולי, שהיא בחינת חכמה כנודע, והוא שורש הכל, כמ"ש: 
כולם בחכמה עשית. ואז יוכל לבוא בה כח הצומח ויצמח 
ממנה כמה חטים. וכן האדם, כשיבא את עצמו לשורשו, דהיינו 
לבחינת אי"ן. שמקטין את עצמו כמו החכמה שמקטנת את 
עצמה, ואז תהיה בו השתנות במדות האהבה והיראה וכיוצא 
בהן, הכל להשי"ת לבד. כי כשהמדות דביקות לדברים 
גשמיים הן ענפים מפורדים, כי מה שאוהב אין מתיירא ממנו 
ומה שמתיירא אין אוהבו, וכאשר הן דביקות להשייית הן הכל 
באחדות כנודע, שבחינת אי"ן היא המיחדת הכל. מז 


משל, אחד הלך לדרך ונאבדה ממנו.הדרך שהוא רצה 
והלך בדרך אחרת והיה סבור שהיא הדרך הישרה, ואח"כ 
נודע לו שהוא תועה מדרך הישרה ובקש ומצא אותה והגיע 
אל מחוז חפצו. והנה האב הרואה את בנו הילד בדרך הישרה 
= יש לו תענוג מן הדרך עצמה, הגם שהבן לא תעה מעולם, ואז 


אין להבן תענוג זה, מחמת שהבן הולך לפי תומו ואינו יודע . 


אם יש דרך עקלתון לתעות בה. אבל הרואה אותה וכמה בני 
אדם תעו בה ובנו לא היה כאחד מהם, אזי יש להבן תענוג 
גדול. ואם הבן הלך ג"כ בדרך עקלתון מתחלה ואח"כ מצא 
דרך הישרה שכבר יש לו תענוג מהדרך עצמה, אזי נתוסף 
גם לאב תענוג גדול יותר מבחלוקה הראשונה. והנה בחלוקה 
השניה תענוג האב והבן אחד הוא, שהוא מדרך עצמה משא"כ 
בחלוקה הראשונה שתענוג האב מהדרך עצמה משא"כ 
הבן וכו'. 
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הנה כשהולך בתומו צדיק מתחלה ועד סוף אזי אין לבן 
תענוג כל כך מהדרך, אלא הקב"ה שהוא אב יש לו תענוג 
כביכול מהדרך עצמה שהבנים הולכים בדרך הטובה. אבל 
הבעל תשובה בא לתענוג גדול יותר מהצדיק, כי כשבעל 
תשובה עושה תשובה נכונה אזי הגיע לתענוג של הקב"ה 
מהדרך עצמה. מח 


למשל, אדם שנוסע לעיר אחרת לסחורה וישב ועזב את 
בני ביתו. היש שטות גדולה מזו? כך הקב"ה שלח את האדם, 
והמחשבה היתה שיעלה את כל הניצוצות, ואם ישב בה ולא 
יעלה אותה ולא ישיב להקב"ה, היש שטות גדולה מזו? מט 


כשיש למלך בן במקום מטונף הוא הולך לאותו מקום 
מחמת אהבת הבן כדי ליקח אותו משם, כך לפעמים נולדה 
מחשבה באדם מחמת שהעולמות יורדים מלמעלה ובאה 
לאדם גם כן אותה המחשבה. : 


רנא 


מקורות 


ליתורת הימגיד" ממזריטש ושיחותיו* 
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ר' דוב ה,.מגיד" ממזריטש: אור תורה, לובלין תרנ"ה. > 
ר' דוב ה,מגיד" ממזריטש: מגיד דבריו ליעקב, סאטמאר ת 
ורי דוב ה,מגיד* ממזריטש: אור האמת, הוסאטין תרנ"ש. = 
ר' חיים חייקא מאמדור: חיים וחסד, ווארשא תרנ"א. = 
קובץ: לקוטי יקרים, לבוב תרנ"ה. : 


קובץ: כתבי קודש, ווארשא תרמיד. 


לפרק תלמידי המגיד על אדות רבם 


א/, מעשיות נוראים ונפלאים 98; ב/. בהקדמתו לספר מגיד דבריו 
ליעקב; ג', אור המאור צ"ו: ד/, בית רבי ג'; ה/, קבוצת יעקב 
ס"ג, פרעמישלא תרנ"ז; ו', עשר אורות 96; ז/, סדר הדורות החדש 
6 ח, דברי דוד לר' דוד משה מטשרקוב הוסיאטאן תרס"ד. 


לפרק אלהים 
א', אור האמת ק"ב; ב/, שם צ"ט; ג', שם ק"ה; ד, שם ק"ה? ה', 
שם ס"ב; ו שם מ"ו; ז', אור תורה מ"א; ח', אור האמת כ"ב? ט', 
אור תורה מ"פ; י', אור האמת מ"ו; י"א שם י"א; י"ב, שם ס"ב; 
י"ג, אור תורה י"ד; י"ד, אור האמת ע"ז; ט"ו, שם פ'; ט"ז, שם 
צ"פ; י"ז, שם צ'"ח; י"ח, מגיד דבריו ליעקב ה'; י"ט, שם מ'; 
כ שם מ'; כ"א, שם מ'; כ"ב, שם כ"ט; כ"ג, שם ג'? כ"ד, אור 
האמת ז'; כ"ה, שם כ"א; כ"ו, שם כ"ט; כ"ז, אור האמת ל'ג ; 
כ"ח, ‏ שם כ"ז? כ"ט, מגיד דבריו ליעקב כ"א; ל/, שם י"ז; ל''א, 
אור האמת י"ם; ל"ב, מגיד דבריו ליעקב ג'? ל"ג, שם כ"ו; ל"ד, 
שם ל"ב. 


לפרק שכינה 
א/, אור האמת ט"ו; ב', שם ל"א; ג/, שם י"ז; ד/, מגיד דבריו ליעקב 
י"ז; ה אור' תורה ל"ז; ו/, שם מ'; ז/, מגיד דבריו ליעקב מ'; 
ח, שם ה'; ט/, אור האמת מ"ז; י/, שם מ"ו; י"א, שם מ"ו: י"ב, 
מגיד דבריו ליעקב ז'; י"ג, שם י'; י"ד, שם ג'; ט"ו, אור האמת 
פ"ג; ט"ז, מגיד דבריו ליעקב ו'; י"ז, אור תורה ס"ג; ייח, אור 
האמת ק"ו; י"ט, שם מ"ז; כ, שם ס'; כ"א, שם י"פ. 


לפרק שמות אלהים 


א/, אור תורה י'; ב', אור האמת ס"ח; ג', מגיד דבריו ליעקב ל"ט; ד/, 
שם ל"ו; ה/, שם ל"ח; ו', אור תורה ה'; ז', שם ל"ד; ח/ שם ל"ג; 


רנה 


₪ 


| כ"א; ט/. אור תורה כ"ו? י/, מגיד דבריו ליעקב כ"פ; י"א, שם 


רנו 


₪, שם ה'; י, אור האמת ד'; י"א, אור תורה ל"ד? י"ב, אור = 

האמת ל"וץ :"ג שם; י"ד, אור תורה ל"ט; ט"ו, שם ל"גן 

ט"ז, שם ש"ז; י"ז, שם ה'; י"ח, אור האמת כ"ט; י"ט, אור תורה 
פ"ז; כ שם ס"ב. | 


לפרק יצירה 
א/, מגיד דבריו ליעקב כ"א; ב/ שם כ"א; ג/, שם ו'ג; ד/, שם ייג 
ה; שם מ"א; ו שם י"ר ז, שם כ"א; ח/, שם ל"ד; מ/ אור 
האמת ל"ט; י/, אור תורה כ'; י'א, מגיד דבריו ליעקב כ"א; ייב, 
שם ט"ו? י"ג, אור תורה ט"ז; י"ד, אור האמת י"א; ט"ו, אור 
תורה ב'? ט"ז, מגיד דבריו ליעקב כ"ג; י"ז, אור תורה "1 י"ח, 
מגיד דבריו ליעקב י"א. 


לפרק צמצום 


א/, אור האמת ק"א; ב/, אור תורה ט'; ג/, שם ט"ו; ד', אור האמת. 
לו; ה, שם ד'; ו, מגיד דבריו ליעקב ל"א; ז, שם כ"א; ח', שם 


כ"ט; י"ב, אור האמת כ"ז; י"ג, אור תורה ב'. 


לפרק נצוצות . 
א/, אור האמת כ"ה ב/,. מגיד דבריו ליעקב ט"ז; ג/, שם כ'"ז; ד/, אור 
האמת מ'"ט; ה/ אור תורה ל"ב; ו, שם כ'; ז', אור האמת מ"ח; 
ח/ מגיד דבריו י"ג; ט/, שם ל"ב; י/, אור תורה מ"ח; י"א, שם גי 
י"ב, שם נ"ח: י"ג, שם ל"ב; י"ד, אור האמת פ"ב; טיו, מגיד 
דבריו ליעקב ל"ג; ט"ז, אור האמת ע"ד; י"ז, מגיד דבריו ליעקב 
פ"ז; י"ח, שם כ'ח; י"ט, אור האמת ז'; כ, שם מ"ח; כ"א, אור 
תורה - כ"ב, | מגיד דבריו ליעקב י"ט; כ"ג, אור תורה מ"ב (! 

כ"ד, מגיד דבריו ליעקב י"ד? כ"ה מגיד דבריו: ליעקב "ייג 


לפרק חכמה 
א, אור תורה ז'; ב שם ט'? ג', אור האמת פ'; ד/, אור תורה ו'ן 
ה', אור האמת כ"ב ז; ו, שם מ'ב: ז, אור תורה י"גן ח/. מגיד 
דבריו ליעקב הי ט', אור האמת צ"ב; י, מגיד דבריו ליעקב ד 


י"א, אור תורה ט"ז; י"ב, | שם ל"ב; י"ג, מגיד דבריו ליעקב ‏ י"ב; 

י"ד, אור האמת מ"ד; מ" שם ל"ט; ט"ז, שם מ"ו; י"ז, שם 

ע"ז; ייח, שם ל"ז; י"ט, מגיד דבריו ליעקב כ"ז+ כ', אור האמת 
ס"ז; כ"א, מגיד דבריו ליעקב ל"א. 


לפרק מחשבה 
א', אור האמת ד') ב', מגיד דבריו ליעקב כ"ג; ג/, אור האמת מ"ח; 
ד/, אור תורה מ"ו; ה', אור האמת מ"ו: ו מגיד דבריו ליעקב 
ל"ו? ז, מגיד דבריו ליעקב ל"ו; ח', שם ל"ח; פ', אור האמת 
ג'; כ י, אור האמת ז'; י"א, שם מ"א; י"ב, שם מ"ג י"ג, שם 
מ"ד? י"ד, מגיד דבריו ליעקב ל"ו% ט"ו, אור האמת ט"ז; ט"ז, 
שם ט"וץ י"ז, שם כ"א; י"ח, שם י"ד; י"ט, שם מ"ו:% כ', אור 
תורה ש"ו% כ"א, מגוד דבריו ליעקב כ"ד; כ"ב, שם י"ט) כ"ג, 
שם כ'; כ"ד, שם כ'. כ"ה, שם י"ד? כ"ו, שם כ'; כ"ז, שם ו'; 
כ"ח, אור תורה ט'; כ"ט, אור האמת ט"ו; ל, שם י"ט; ל"א, שם 
פ"ג; ל"ב, שם ט"ז; ל"ג, שם פ"ג; ל"ד, שם צ"ט; ליה, שם ק"ה; 
ל"ו, שם פ"ג:; ל"ז, שם מ"ו] ל"ח, אור תורה נ"ו; ל"ט, אור 
חאמת ב'; מ/. שם ב'; מ"א, מגיד דבריו ליעקב ל"ב; מ"ב, שם 
ל'; מ"ג; שם כ"ט; מ"ד, שם כ"ח; מ"ה, שם כ"ז; מ"ו, שם י"ד; 
מ"ז, ‏ שם ו" מ"ח שם ה'; מ"ם, שם '] נ/, שם ו'; נ"א, שם 
ל"ג נ"ב, שם ל'; נ"נ, אור האמת ט"ו; נ"ד, מגיד. דבריו ליעקב 
י"ז; ניה, שם ל"א; נ"ו, אור האמת ט"ו. 


לפרק אותיות 
א', אור תורח כ''ב; ב', אור האמת ע''ז; ג', שם ט'יו; די שם ע'ייז ; ה', 
שם כי'יחן 0 אור תורה לי'ג ; ז', אור האמת יייב; ח/, מגיד דבריו ליעקב 
כ"ה; ט/ שם ל"ו; י, שם כ'ץ י"א, אור האמת כ"ב; י"ב, מגיד 
דבריו ליעקב כ"ד) י"ג, שם כ"ג; י"ד, אור האמת מ"ב; ט"ו, מגיד 
דבריו ליעקב כ"ר; ט"ז, שם ל"ב; י"ז, שם ח'; י"ח, שם כ'+ י"פ, 
שם ל"ג; כ/, שם כ'. 


לפרק לשון ודבור 
א', אור האמת ו"ד; ב', מגיד דבריו ליעקב ט"ז; ג/, שם ל"ד; ד', שם 
ט'ו] ה, אור האמת מ"ו] ו, שם פ'ן ז, שם ע"ה:)] ה/, שם 


רנז 


ב 


. ל ל - 
2 4+ )/ 
מ"ב; ט/, שם ה') י/, שם מ"א; י"א, שם ל"ח; ייב שם מ/ן יג 0 
שם ל"ה; י"ד, שם ל"ג; ט"ו, מגיד דבריו ליעקב ל"ב; ט"ז, אור "> 
האמת מ"ב; י"ז, שם י"ז; י"ה, שם ט"ז; י"ט, שם י"א? כ/ שם | . 
ו, כ"א, שם ה'; כ"ב, שם ה'; כ"ג, שם א'; כ"ד, שם אי כ'ה, > 
שם א'; כ"ו, שם א'/ן כ"ז, שם א'; כ"ח, מגיד דבריו ליעקב ל"ח: ‏ | " 
כ"ט, שם ל"ון ל/, שם י'; ל"א, שם ז'; ל"ב, שם ל"ב; ל"ג, שם 
ל"א; ל"ד, שם ל"א; ליה, אור האמת צ"ו; ל"ו, מגיד דבריו ליעקב 
כ"ש; ל"ז, שם כ"ח; ל"ח, שם כ"ח; ל"ט, שם י"ט; מ/ שם כ'; 
מ"א, שם י"ט; מ"ב, אור האמת ק"א. 


לפרק רוחניות 
א/. אור תורה נ"ח: בי מגיד דבריו ליעקב כ"ה ג', אור האמת צ"הן 
ד מגיד דבריו ליעקב מ'; ה/ אור האמת פ"ב; ו, שם פ"ב: 
ז, שם ע"ג; ח', שם מ"ה! ט/, שם כ"ח י/, מגיד דבריו לועקב 
י"ג; ייא, אור האמת ל"ז; ייב, מגיד דבריו ליעקב כ"א; ייג, שם טיז. 


לפרק תורה 

א מגיד דבריו ליעקב ל"א; ב/, שם ל"ד; ג/, שם ליד ה ד שם ל"ח; 
ה, אור האמת ט"ו; ו; שם כ'"ז; ז, מגיד דבריו ליעקב ל"ח; 
ח/, שם ל"ב; ט/ שם פ'ין י, אור האמת נ"ח; י"א, מגיד דבריו 
ליעקב ‏ כ"ה; י"ב, אור האמת נ"ד) י"ג, מגיד דבריו ליעקב טי | 
י"ד, שם כ"ה; ט"ו, שם כ"ו; ט'ז, שם כ"א; י"ז, שם כ"ז; ייח, אור | ון 
האמת נ"ז; י"ט, שם ס"ט; כ, אור תורה ג'? כ"א, מגיד דבריו . 
ליעקב כ"ג; כ"ב, אור האמת פ"ט; כ"ג, אור תורה מ"ד; כ"ד, מגיד 
דבריו ליעקב כ"ב; כ'יה, שם כ"וץ כיו, שם ג'? כ"ז, .אור תורה לב ; : 
כ"ח, אור האמת פ"א] כ"ט, אור האמת מ"א; ל, מגיד דבריו 
ליעקב י"א; ל"א, אור האמת פ"א; ל"ב, אור תורה ל"ב; ליג, שם  -‏ || 
מ"ו; ל"ד, אור האמת כ"ח; ל"ה, אור תורה מ"ד; ל"ו, אור האמת 1 
פ"ג; ל"ז שם כ"ט; ל"ח, שם ט"ז; ל"ט, שם י"ד+ מ', שם ט"ו; 4 | 
מ"א, שם ט"ז; מ"ב, מגיד דבריו ליעקב 205 מ"ג, אור תורה נ"ו; ו 

מ"ד, שם מ"ד; מ"ה, אור האמת צ"ט. 1 


לפרק מצווה , 
א'י, אור תורה נ"ג] בי, אור האמת מ"ז; ג', שם מיג; די שם מ"אן 


רנח 


ה אור תורה י"ז; ו, מגיד דבריו ליעקב ל"ט; ז', אור תורה י"ז; 

ח/. מגיד דבריו ליעקב כ"ו; ט/, שם ד'; י', אור האמת נ"ח; י"א, 

שם ע"ו; י"ב, מגיד.דבריו ליעקב כ"ח; י"ג, שם ל"א; ייד, שם ל"פן 
פ"ו, אור האמת ל'; ט"ז, שם י"ט. 


לפרק אמונה 
א/, אור האמת ק"א: ב/. מגיד דבריו ליעקב כ"ח; ג/, אור האמת פ"אן 
ד שם מ'; ה/, אור האמת ל"א; ו שם ל"ב; ז, שם ייג; ח', שם 
י"יד; ט/ שם ו"ד; י, שם ע"ב; י'א, מגיד דבריו ליעקב לי י"ב, 
אור האמת ז'; י'ג, מגיד דבריו ליעקב כ"ח; י"ד, שם ח'; פ"ו, שם 
כ"ז; פיז שם מ"ז; י"ז, אור תורה מ"ו. 


לפרק האדם 


א/, אור האמת ע"ז: ב/, אור תורה כ"ב; ג/, שם כ"ב; ד', מגיד דבריו 

ליעקב מ'; ה', אור תורה ג"ו; ו אור האמת ע"ד; ז', שם ע"ד; 

ח', שם מ"ה; ט/. מגיד דבריו ליעקב ד'; י/, שם ל"ז; י"א, שם ל"ז; 

י"ב. שם ל"ח; י"ג, אור האמת ל"א; י"ד, שם פ"ב; טייו, אור תורה 

כ"א; ט"ז, שם כ"ב; י"ז, שם כ"א; ייח, שם י"ב; ייט, אור האמת 

ק"ד; כ שם ז'+ כ"א, מגיד דבריו ליעקב מ'; כ"ב שם י"ד) כ"ג, 
אור האמת י"א. 


לפרק זכר ונקבה 
א/. אור תורה פ'; ב', אור האמת מ'"ה; ג'/, אור חורה כ'; ד', אור האמת 
ע"ה; ה/, אור תורה ג' ; ו', אוךָ האמת פ"ה ; ז', אור תורה ו'? ח/, שם 
נייב; ט' שם כ'; י', שם ו'; י"א, אור האמת מ'"ב; י"ב, מגיד דבריו 
ליעקב לי י"ג, אור האמת י"ח; י"ד, אור תורה ל"א; ש"ו, שם י"ב; 
ט"ז, אור האמת ס"ד; י"ז, שם ס"ה. 


לפרק יצ"ט ויצ'יר 
א/, אור האמת ק"ב; ב', מגיד דבריו ליעקב ל"ט; ג', אור האמת מ"ח ן 
ד שם ע"זן ה', שם פ"א; ו/, מגיד דבריו ליעקב כ"ט; ז/. אור האמת 
ע"ט; ח', אור תורה נ"ה. 


רנט. 


*ד1 


רס 


לפרק ישראל 0 
, מגיד רבריו ליעקב ל"ט; ב/, שם כ'; ג', אור האמת מ"ח ] ר' 
מגיד דבריו ליעקב י"א; ה/ שם י"ב; ו/ שם י"א; ז, שם ג'; חק 
אור האמת ע"ה; ט/, אור תורה מ"פ; י, שם ל"ח; י"א, אור האמת > 
צ"אן ייב שם מין ""ג, שם כ"ח? י"ד, שם ל"ט; מ"ו, שם זו" 
ט"ז, שם א'; י"ז, שם 5 י"ח, אור תורה יייב; י"ט, אור האמת ז/ן ‏ 
כ שם ל"ב; כ'א, שם ז'; כ"ב, מגיד דבריו ליעקב ל"ט; כ"ע = 
שם ל"ה; כיד, שם ל"א כ"ה, שם ל'; כיו, שם כ"ח; כ"ז, שם בייח 
כ"ח שם כיה; כ"ם, שם כ"ה; ל/, שם ג'; ל"א שם ח'; ל"ב, 
שם כ"ח; ל"ג, שם כ'ן ל"ד, אור תורה ב'. , 


לפרק עבודה 


א/, אור האמת ק"ה; ב/, שם צ'"ד; ג/, מגיד דבריו ליעקב ז'; ד', שם 
ט"ז! ה/ שם ט'; ו/ אור תורה מ'"ו; ז', אור האמת ב'; ח, שם 
מ'; ו, אור תורה מ"וץ ז/, אור האמת ב'; ח', מגיד דבריו ליעקב > 
כ'ץ ט/, אור האמת ד'; י/, מגיד דבריו ליעקב ל"ב; י"א, שם י"חן ‏ 
ייב אור האמת ב'; י"ג, אור תורה ז'; י"ד, מגיד דבריו ליעקב ; ו"ב, 
ש"ו, אור האמת כ"ח; ט"ז, שם צ"ט; י"ז, אור תורה מ"ט; י"ח,. 
אור האמת דַ'ן י"ט, ‏ שם ע"ש] כ, שם מ'"א: כ"א, שם ק'גו 
כ"ב, שם צ'ט; כ"ג, שם ק"ד: כ"ד, שם צ"ט; כ"ה, שם פ'ב4+ 
כ"ו, שם נ"ד? כ"ז, שם ק"ב: כ"ח, מגיד דבריו ליעקב ל'! כ"טן = 
שם ל'; ל/ אור האמת ה'? ל"א, מגיד דבריו 6 י"ו; ליב, 
שם ז'; 9 שם כ'"ח; ל"ד, אור תורה כ"ט; ל"ה, שם ליח? ל"ו, 
שם כ"ו; ל"ז אור האמת ד'; ל"ח, שם ק"ג; 5% שם ק"ב; מ -. 
שם ק"א; מ"א, שם ק"א; מיב, שם צ"ז; מ"ג, שם צ'יח; סיק שם ‏ ] 
ציח; מיה, שם ע"ו. 0 


לפרק תפלה 


א/, אור האמת ק"ג; ב/, שם ק"ג; גי שם ק'ן ד; שם קי? ה 7 5 
מי? ו שם פ"ג; ז/, שם פי'ג; ח/, שם פ'; ט/, שם ל"ט; יי שם עיזו 
י"א, אור תורה מ"ז ; י"ב, אור האמת ק"ד; י"ג, שם ק"ב; ייד, שם ל"ט? | = 
ט"ו, מגיד דבריו ליעקב י'ט? ט"ז, שם ד'; י"ז, אור האמת ק'ג ויח = 


מגיד דבריו ליעקב ז'; י"ט, שם ח'ץ כי, שם טי כ"א, שם ג'ן 

כ"ב, שם ל"א; כ"ג, שם ל"א; כ"ד, שם ל"ו; כיה, שם מ'"א? כ"ו, 

שם מ"א; כ"ז, שם מ'; כ"ח, שם מ"א; כ"ט, אור האמת ו'; ל', 

שם ל"ו; ל"א, מגיד דבריו ליעקב ד'; ל"ב, אור האמת ק'; ל"ג, 
שם ק"א. 


לפרק דבקות 


א', אור תורה נ"ד; ב', שם נ"וץ ג,, שם נ'"ח; ד שם מי"ט; ה', שם מ ! 
ו', שם כ"ו; ז', שם כ"ו; ח/, שם כ"ו; ט', אור האמת ט"ו; י/, שם 
י"יב; ייא, שם ז'; ייב, שם י"ב; י"ג שם ג'+ י"ד, מגיד דבריו ליעקב 
ל"ג ; טי"ו, שם כ"ו; ט"ז, אור תורה כ"ו+ י"ז, שם כ''ה; ייח, שם כ"ח; 
י"ט, שם כ"ה; כ, שם כ"ג; כ"א, שם ל"ב; כיב, אור האמת ק"ה; 
כ"ג, שם ק"ה! כ"ד, שם ק"ה; כ"ה, שם ק"ה? כ"ו, שם ק"ד; 
כ"ז, ‏ שם ק"ג) כ"ח, אור תורה כ"ה; כ"ט, אור האמת ק"א; ל/, 
שם ק"ג; ל"א, שם ק"א; ל"ב, שם ק"א; ל"ג, שם צ"ט; ליד שם 


| צ'יט; ל"ה, שם צ"ט) ל"ו, שם פ"ג; ל"ז, שם פ"ג; ל"ח, שם פ"ב; 


ליט שם ל'; מ, שם י"ט; מ"א, שם כ'; מ"ב, שם ל"ה? מ"ג, 

מגיד דבריו ליעקב ד'! מ"ד, שם ל"ג; מ"ה, שם כ"ו; מ"ו, שם 

הי מ"ז, שם כ"ז: מ"ח, שם כ"ו; מי"ט, שם ל'; ג שם ל'; נ"א, 
שם ז'; נ"ב, שם ח'; ג"ג, שם ל"ט. 


לפרק התלהבות 


א/, אור תורה ל"א; ב/, אור האמת צ'"ג; ג/, שם י"גץ ד', שם י"ב; 
ה שם ב'! ו' מגיד דבריו ליעקב ל'; ז, אור תורה מ"בן ה 
מגיד דבריו ליעקב ח'; ט/,. שם ח'; י', שם י"חן י"א, שם י"ח. 


לפרק אהבה ויראה 


א', אור האמת ל"א; ב שם ז'; ג/, שם כ'; ה/, שם י"ז; ו/, שם ל"בג; 
ז', שם א'; ח/, שם ב'; טי שם מ"ד; י, שם צ"ג; י"א, אור תורה 
חי י"ב, מגיד דבריו ליעקב ח'] י"ג, אור האמת י"ז; י"ד, מגיד 
דבריו ליעקב ט"ז) ט"ו, שם כ"ב ט"ז, אור האמת ג'; י"ז, שם 
ח'; י"ח, שם ט"ז; י"ט, מגיד דבריו ליעקב י"ד: כ/, אור האמת 
י"ז; כ"א, שם ט"ון כ"ב, אור תורה י"ד; כ"ג, אור האמת ע'; 
כ"ד, ‏ שם נ"ז; כ"ה, אור תורה ל''ט] כ''ו, אור האמת מ'דץ כ'ז 


רסא 


רסב 


שם לי/ו; כי'ח, שם כייון כייט, שם ח'; ל/, שם ג'ן לי/א, שם בו = 


לייב, מגיד דבריו ליעקב "ן לי'ג, שם ייידן לייד, שם ל'ן לייה, 


אור תורה ל'ד; ל"ו, שם נ''ז; ליו, שם כו ל''ח, שם ו'ן 


לי'ט, אור האמת מ''/ה; מ/ שם ל'ו; מ''א, שם ל'ג מ'יב, שם 

כייו; מי'ג, שם כ''א; מייד, שם יז מ'יה, אור תורה מ''ח; מייו, 

אור האמת ט'ז; מ'ז, שם יייד; מייח, שם י'/ב; מי/ט, שם זן נש 

שם חי נ'א, מגיד דבריו ליעקב ג'? ג''ב, שם לי'ז נ''ג, שם 
לי/רן גייד שם לי. 


לפרק בטול היש 
א, אור תורה נ''ה? ב/, כ''? ג/, אור האמת ק"ה: ד שם קיר; 
ה שם מיה; ו/ שם מ"ז; ז, שם מיון ח, שם ל'ן מע 
מגיד דבריו ליעקב ח'; י/, אור האמת ב' י'/א, מגיד דבריו ליעקב 
כ'ישן יייב. שם כ'ו+ ייג שם כ'יוץ יייד, שם זי טי'ו, שם ה 


לפרק מדות 
א/, אור תורח ב'+ ב' מגיד דבריו ליעקב כ''ה; ג', אור האמת כ''א; 
די מגיד דבריו לועקב כ'; ה/ שם כ'; ו שם ח'; ז/, שם ו'/ב; 
ח/, אור האמת ק"י: ט' מגיד דבריו ליעקב' כ''אץ י/, אור האמת 
מ''א י'/א, מגיד דבריו ליעקב כ''ה1 י"ב, אור האמת פ''ג+ י'/ג, 
שם ק'יג; ייד שם פ'"ב; טיו שם פי'ג טיז, שם ע''ז:: י"ז, 
שם מ''חץ יייח, שם ק''א; יייט, שם צ'/ז; כ; שם יייד; כי'א, שם 
חץ כייב. שם ק'"א? כ''ג, מגיד דבריו ליעקב לפ כ'יד, אור 
תורה ט'/ו: כ'/ה, מגיד דבריו ליעקב לייט כ'יו, אור תורה טייז ; 
כ''ז, שם לי/ב; כייח, אור האמת צ'/ל; כייט, שם פ'/ו; לי שם פ', 


לפרק תשובה 
א', אור תורה. מ"ח ב', אור האמת ה'? ג/. מגיד דבריו ליעקב ל"ה ; 
ד, אור האמת ק'! ה/ שם מ"ב; ו/ מגיד דבריו ליעקב ל'ן 
ז', אור האמת מ"א; ח/, מגיד דבריו ליעקב ל"ח; ט/ אור תורה 
מ"ה? י/ מגיד דבריו ליעקב ל"ד? י"א, אור האמת קי. 


לפרק הצדיק 
א אור תורה מ"ח ב/. אור האמת צ'ג; ג/, אור תורה י"א] ד, 


אור האמת כ"ה; ה/, אור תורה י'; ו', אור האמת ל"ו; ז', שם ה'; 
ח; שם ל"ז: ט/ אור תורה ז': י/ אור האמת ו'; י"א, אור 
תורה י"ג; י"ב, אור האמת י"ג? י"ג, שם י"ב;. י"ד,. מגיד דבריו 
ליעקב ג'; ט"ו, שם. ל'ה? ט"ז, אור האמת ב'; ""ז, שם ""ג; 
ייח, אור תורה מ"ט; ""ט, שם נ"ז: כ/, שם כ"א; כ"א, מגיד 
דבריו ליעקב ג'; כ"ב, שם י"ב כ"ג, אור תורה מ"א; כ"ד, שם 
מ"ז; כ"ה, שם ל'; כ"ו, אור האמת צ"ה; כל"ז, שם צ"ג: כ"ח, 
אור תורה י'; כ"ט, אור האמת צ"ד:! ל, שם פ"ה; ל"א, אור 
תורה מ"ט; ל"ב, אור האמת צ"ז; ל"ג, שם ע"ו? ליד, שם ק"ד ; 
לייה, שם כ"ד; ל"ו, מגיד דבריו ליעקב ל"ז? ל"ז, אור האמת כ"ה; 
ל"ח, מגיד דבריו ליעקב ל"ה; ל"ט, אור האמת כ"ג; מ, שם ט"ז; 
מ"א, מגיד דבריו ליעקב מ'; מ"ב, אור תורה מ"פ] מ"ג, מגיד: 
דבריו ליעקב י': מ"ד, שם מ'א; מ"ה, אור האמת ל"פ? מיו, 
שם ע"ט; מ"ז, מגיד דבריו ליעקב כ"ז; מיח, שם ל"ב; מ"ט, אור 
תורה מ"ד: ‏ נ, אור האמת ל"ב+ נ"א, מגיד דבריו ליעקב ה'; 
נ"ב, ‏ שם כ"ון נ"ג, שם כ"ון נ"ה, שם כ"ון נ"ה, שם כ"ד; 
נ"ו, שם י"ח) נ", שם מ"זן נ"ה, שם ט"; נ"ט, שם ו"ד; 
סי, שם י"יב; ס"א, שם ה'; ס"ב, אור האמת ל"ד; ס"ג, מגיד דבריו 
ליעקב י"ז; ס"ד, אור תורה מ"ט; ס"ה, שם מ"ו; פ"ו, אור האמת די. 


לפרק הסתכלות 
א/. אור האמת מ"ז ] ב/, מגיד דבריו ליעקב 3 אורי+האמת בי הין /20 
אור תורה נ"ח; ה', אור האמת מ"ט; ו', שם ל"ט; זי שם כ"א; ח', 
שם כ"ח;'ט', מגיד דבריו ליעקב כ"ט; י/, שם כ"ג ; י'א, שם י"ח ‏ י"ב, 
שם י"ר; י"ג, שם י"ג: י"ד, שם ה'ן ש"ו, שם לד ג פ"ז, שם פ': 
יז שם ו י"ח, שם ז'. 


לפרק מסודות הקבלה 
א מגיד דבריו ליעקב כ"א; ב', שם י"ז ג/, אור תורה ב'; ד', מגיד 
דבריו ליעקב מ'; ה', אור תורה ו' ו/, אור האמת ק"ה; ז/, מגיד 
דבריו ליעקב כ''ב; ח', שם ט'יו; ט', שם ל'/א; יי שם לייד י'/א, 
אור האמת י''ז; יייב, אור תורח ד'; י''ג, אור האמת ע''הץ יייד, שם 
ע''ה; ט"ו, שם כ''אן ט"ז, שם ע'"ד; י'ז, שם ע''ה; יייח, שם 
ע''הץ י'יט, אור תורח סייבץ כ', שם כ''טץ כ''א, אור האמת מייד ו 


רסג 


כייב, שם מ'ידן כ''ג, שם כ'יחן. בי'ה, שם כייח; ( ב'יו 
ליעקב ל כייו, שם כ'ז) כ''ז, שם. לייא כי/ת , או 


- / כ 


ג" 


לפרק משלים. 


- א/, אור האמת. מי'ו; ב שם עו ג', מגיד דבריו. ביר %? -'! שם 
5 כייד ; ה שם כיה; ו, שם כ'יה; ז/, שם לייג חי 
א כיז; ט', שם ליו י', אור האמת ליו י'/א, מגיד 0 . , 
6% יייב, שם יי/ב; ייג שם ג'; ייד שם ו'? טיש שם. 
מא ייז, אור האמת 1 )+ יית, מגיד דבריו ליעקב ₪ 
35 | ז'] כ שם ז'? כ'/א, שם ח'? כ''ב, שם ח'+ כ''ג שם יע 4 
ל שם ט"ו; כ'"ה, שם כ"ז; כי'ו, שם לי? כ''ז, שם לייב , 
0% תורה כ''א; כייט, שם ני'ט; ל שם מ''ה ל''א, שם לי 
- שם כ''ה; - לי'ג, שם יייט; לד אור האמת פ''ו; לייה 
לי/ח, מגיד דבריו . 


לייו, שם מייו; ל'ז, שם פ''ט; 


מ'ייש. שם ט'; נ, שם ה 


